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Przedmowa

Wydział Dawah oddaje do rąk czytelników efekt wieloletniej pracy dra Haithama Abu-Ruba i jego żony, Beaty Zabży. W wielu środowiskach omówiony w niej temat wywołuje rozmaite wątpliwości. Stereotyp kobiety w Islamie odbiega bowiem w cywilizacji europejskiej od jej prawdziwego wizerunku. Są opinie, że nie ma ona żadnych praw, że jest traktowana przedmiotowo. Z punktu widzenia nauk Islamu trudno zgodzić się z taką oceną wywołaną najczęściej brakiem odpowiedniej wiedzy. Negatywne spostrzeżenia mogą odnosić się do obrazu kobiety, ale w okresie przedIslamskim. Islam stał się bowiem pierwszym systemem, który uwolnił ją od wszelkich negatywnych stereotypów z przeszłości, oddając jej należytą pozycję w społeczeństwie jako matki, córki, żony, działaczki, altruistki, polityka.


Islam przyznał kobiecie wszystkie - społeczne, ekonomiczne, polityczne - prawa przysługujące mężczyźnie. Jak opisuje historia tradycji Proroka (sira), pierwszą osobą przyjmujacą Islam była kobieta Chadidża, broniąca nowo objawionej religii własnym majątkiem. I pierwszym człowiekiem oddającym życie w obronie wartości i religii stała się także kobieta, Sumajjah. Islam to rewolucja skierowana przeciwko jakiejkolwiek niesprawiedliwości społecznej, uciskowi kobiet, wyzyskowi niewolników. 


Mamy nadzieję, że książka ta wyjaśni wiele nieporozumień dotyczących statusu kobiety w Islamie oraz przyczyni się do poprawy wszelkich – niezgodnych dotąd z prawdą – poglądów. Prosimy przy tym, aby czytelnik zwrócił uwagę na bardzo ważną kwestię; Islam podczas formułowania swoich zasad obejmuje społeczeństwo w całościowo. Kiedy przyznaje prawo jakiejś jednostce, czyni to gwarantując jej społeczne bezpieczeństwo. Gdy tworzy prawa społeczeństwa, nie odbywa się to kosztem jednostki.

                    
      Wydział Dawah

                          przy 

                             Muzułmańskim Stowarzyszeniu

                             Kształtowania Kulturalnego w RP

Rozdział 1

DLACZEGO STATUS KOBIETY W ISLAMIE?


Aby zrozumieć rzeczywisty status kobiety w Islamie należałoby przedstawić prawdziwy obraz tej religii. Islam w języku arabskim oznacza pokój lub całkowite poddawanie się woli Allaha (Subhanahu ła Ta’ala)
. Jest to sposób istnienia człowieka, droga życia dobrze wytyczona nakazami i zakazami. Jego podstawę stanowi tałhid, który głosi: nie ma Boga prócz Allaha, zaś Muhammad jest Jego oddanym Posłannikiem. Allah to dawca prawa i Władca Wszechświata. Islam nie uznaje podziału na cesarskie i boskie. Wszystko należy do Allaha i każdy musi poddawać się Jego woli. Tylko Allahowi Jedynemu należy się modlitwa, przywiązanie, poddanie, do Niego należy osąd i władza. Tak więc, w społeczeństwie muzułmańskim religia kieruje wszystkimi dziedzinami życia
. 


Pierwszym, najważniejszym źródłem prawa islamskiego obowiązującym wszystkich muzułmanów, jest Święty Qur’an. Został on objawiony Prorokowi Muhammadowi Ibn Abd Allah (Salla l-Lahu Alajhi ła Sallam)
 w ciągu 23 lat Jego proroctwa. Każdy werset Qur’anu był spisywany skrupulatnie zaraz po objawieniu, po czym Prorok słuchając zapisanego tekstu, sprawdzał jego dokładność.


Drugim, pod względem ważności, źródłem prawa islamskiego jest Sunna - tradycja Proroka (PZN
) w postaci zbioru hadisów. Słowo hadis (liczba mnoga ahadis) pochodzi w języku arabskim od czasownika haddasa - mówił, opowiadał. Według religijnego znaczenia oznacza zapis słów wypowiedzianych przez Proroka Muhammada (PZN), Jego czynów, spraw dziejących się w Jego obecności lub przedkładanych Mu do opinii i akceptowanych przez Niego.

Spisywanie hadisów nie było chaotyczne ani przypadkowe, lecz opierało się na bardzo ścisłych zasadach pozwalających okreslić czy dany hadis faktycznie pochodzi od Proroka, czy też należy go odrzucić. Istniały szczegółowe metody, według których badacze hadisów, kompilatorzy i filolodzy, dowodzili ich prawdziwości, pochodzenia i formy, a także wiarygodności przekazicieli
. Każdy hadis składa się z dwóch części. Pierwszą stanowi łańcuch wiarygodnych przekazicieli - zwany isnad. Druga, to konkretna wypowiedź, czyn lub opinia Proroka - tekst właściwy, czyli matn
. Każdy matn hadisu jest oceniany według kryterium pewności pochodzenia od Proroka. W związku z tym wyróżniamy hadisy mocne (sahih), które na pewno pochodzą od Proroka (PZN) oraz hadisy słabe (dajif), co do których nie ma stuprocentowej pewności. 


Muzułmanie zobowiazani są do przyjęcia nauki Qur’anu i tradycji Proroka (PZN). Żaden człowiek, kimkolwiek jest, nie może ich zmieniać ani poddawać w wątpliwość. Właśnie dlatego trzeba mieć świadomość, że przy omawianiu jakiejkolwiek kwestii dotyczącej Islamu, należy od początku dysponować  wiedzą zawartą w wersetach (ajatach)  Qur’anu oraz hadisach Proroka.


Kolejne, pod względem ważności, źródło prawa islamskiego stanowi zgodność opinii wszystkich uczonych w danej kwesti, w danej erze (idżma)
. Idżma’a, jako wysiłek twórczy (idżtihad) musi opierać się na Qur’anie i tradycji Proroka. 


Następnie, na czwartym miejscu, mamy analogię - kijas
. Odnosi się ona do kwestii niewymienionych w Qur’anie czy hadisach, ale ze względu na podobieństwo – analogię – przyrównać je można do tych, które się tam znajdują. Dla przykładu: Qur’an zakazuje spożywania alkoholu, ponieważ jest środkiem oszałamiający i odurzającym. Analogicznie środkiem o podobnym działaniu, zgubnym dla człowieka, jest narkotyk, dlatego Islam zakazuje jego zażywania. 


Różnica zdań uczonych na dana kwestię (fata, liczba mnoga fatałi) przy braku wyraźnej mowy o tym w Qur’anie i tradycji Proroka wywodzi się z indywidualnego zrozumienia treści Qur’anu czy hadisu, lub dopasowania tej opinii do szerokiej wykładni prawa Islamskiego. Ze względu na występowanie odmiennych opinii uczonych, nawet w obrębie szkół prawniczych
, nie wolno narzucać muzułmanom jednej konkretnej opinii. Mogą oni  wybrać tę, której dowód jest najbliższy naukom Islamu. Każde zachowanie czy opinia muzułmanina nie uwzględniając zasad wywodzących się z Qur’anu i tradycji Proroka jest obca Islamowi i nie może być mu przypisana. Dlatego niniejsze opracowanie opiera się na zasadach religii Islamskiej oraz prawnych opiniach uczonych.


Islam podniósł pozycję kobiety i dał jej wolność. Był pierwszym systemem, który dostrzegł w niej człowieka równego mężczyźnie, czyniąc ją filarem społeczeństwa. Kobieta wychowuje i kształtuje odpowiednio nowe pokolenia tak, aby nie stały się one ciężarem dla innych. Nie została więc odizolowana od życia zewnętrznego, ale - jak to zostało przedstawione w niniejszej pracy – Islam otworzył przed nią bramy dobra a zamknął niszczące społeczeństwo bramy zła.


Jedną z niezaprzeczalnych zalet Islamu jest to, że jako pierwszy opracował status prawny podnoszący rangę kobiety w społeczeństwie, doceniając jej szlachetne przymioty i traktując na równi z mężczyzną. Podchodził do tego zagadnienia z uznaniem i zrozumieniem dla odwiecznych praw, sprawiedliwie realizując je w praktyce, a nie w sferze iluzji i fikcji.


Podczas licznych wykładów wygłaszanych przez muzułmanów najczęściej poruszaną kwestią była ta - dotycząca kobiet. Powodem jest bez wątpienia mocno zniekształcony obraz Islamu w zakresie praw i obowiązków muzułmanki oraz brak właściwej literatury polskojęzycznej na ten temat. Wiarygodny wizerunek może przedstawić jedynie osoba dobrze znająca ducha Islamu, jego cele i zasady. Nie będąc dobrze zorientowanym w całokształcie Islamu, nie rozumiejąc tej religii w oryginalnym języku, w jakim została przekazana trudno jest odzwierciedlić właściwy jej sens. Islam kieruje wszystkimi dziedzinami życia muzułmanów i aby to zrozumieć, konieczna jest dobra znajomość języka i orientacja w prawie islamskim. Wszystkie aspekty życia ludzkiego są ze sobą związane i wywierają na siebie wpływ.

 Poligamia nie stanowi swoiście odrębnego problemu kobiety, ponieważ wiąże się z nią wiele innych aspektów, jak na przykład ochrona społeczeństwa przed cudzołóstwem i jego katastrofalnymi skutkami. Nie oznacza ono przecież niewinnego kontaktu dwóch partnerów, lecz powoduje rozbicie rodzin, zaniechanie małżeństwa czy zwiększenie liczby bezdomnych dzieci. To z kolei wpływa na osłabienie więzi międzyludzkich i wzrost liczby przestępstw; osłabia psychikę całego społeczeństwa. 

Niewłaściwe przedstawianie pozycji muzułmanki, jako statusu określonego przez religię wynika z przypisania jej cech kobiety przedislamskiej, albo niewłaściwych zachowań społeczeństw lub jednostek. Aby przedstawić tak szczegółowy obraz kobiety w Islamie trzeba było oprzeć się na obszernej literaturze wielu czołowych starożytnych i współczesnych uczonych, interpretatorów oraz myślicieli Islamskich. Zebranie tak dużej liczby opracowań, których podstawowy człon stanowiła literatura arabskojęzyczna, było głównym problemem w realizacji niniejszej pracy. 

Uważamy, że jest to właściwa droga do obiektywizmu, ponieważ korzystanie z oryginalnych żródeł daje wiarygodniejszy obraz. Kolejny kłopot stanowiło spójne i przystępne przedstawienie ogromu informacji tak, aby polski odbiorca mógł bez większego trudu odnaleźć właściwy wizerunek muzułmanki. W tym celu często zrezygnowaliśmy z przytaczania szczegółowych dowodów uczonych wydających opinie prawne (fatałi), prezentując tylko końcowy wniosek.


W pracy zastosowano metodę historyczno-analityczną. Całość zawarto w 13 rozdziałach, rozpoczynając od przedstawienia okrutnego sposobu traktowania kobiety w przedislamskiej Arabii. Rewolucyjny sposób jej wyzwolenia i podwyższenie rangi omówiono w rozdziale trzecim. W rozdziałach czwartym, piątym i szóstym wyjaśniono pozycję kobiety w systemie małżeństwa i prawa rozwodowego. Ubiór muzułmanki i jej sposoby kontaktowania się z otoczeniem przedstawiono w rozdziale siódmym. Kolejny mówi o roli kobiety w wybranych zagadnieniach społecznych. Omówiony został obowiązek kształcenia się kobiet, sposób zachęcenia do edukacji oraz fakt możności podejmowania przez nią pracy zawodowej. Dziewiąty rozdział poświęcony jest udziałowi kobiety w życiu politycznym. Omówienie niektórych hadisów szczegółowo przedstawiono w rozdziale dziesiątym. Jedenasty zajmuje się sposobami dziedziczenia i kobietą w roli świadka. W dwunastym zebrano przykłady postaw kobiet z Qur’anu, tradycji Proroka. Trzynasty rozdział omawia sprawy emancypacji kobiety - muzułmanki w stosunku do zachodniej emancypantki. Rozdział czternasty zawiera ponad dziewięćdziesiąt hadisów dotyczących kobiet i życia małżeńskiego.


Zachęcamy do korzystania z oryginalnych dzieł, szczególnie arabskojęzycznych. Autorzy tej pracy nie są badaczmi prawa Islamskiego i dlatego mogli nieumyślnie wprowadzić pewne uchybienia do oryginalnych interpretacji oraz opinii znakomitych muzułmańskich uczonych. Jeżeli czasami tak się stało, to prosimy Allaha o przebaczenie i wszystkich kochających prawdę o wyrozumiałość.

Rozdział 2

SYTUACJA SPOŁECZNA KOBIETY 

 W PRZEDISLAMSKIEJ ARABII

2.1. 
WPROWADZENIE

Status kobiety w Arabii przed Islamem - w kontekście jej dyskryminacji - w zasadzie niewiele różnił się od pozycji kobiet w innych społeczeństwach.

Stanowiła ona część majątku ojca, męża, brata lub innego opiekuna i była uzależniona od ich decyzji, nawet jeśliby powodowało to jej śmierć. Nie posiadała prawa do dziedziczenia, które zagwarantowano mężczyznom zdolnym do walki. Także w sprawie zawierania małżeństwa, kobieta nie mogławyrazić swego zdania - męża wybierał dla niej ojciec lub opiekun, niejednokrotnie wbrew jej woli. Mąż natomiast dysponował nieograniczonym prawem w przeprowadzeniu rozwodu i mógł to czynić wiele razy. On także decydował, czy była żona ma do niego powrócić.


Kiedy mąż umierał, a posiadał synów z inną żoną, to starszy z nich miał pierwszeństwo do małżeństwa z wdową po ojcu. Wystarczyło, by zarzucił na nią szatę ze swego ubrania. Jeśli nie miał zamiaru pojąć jej za żonę pozwalał, aby wyszła za mąż za kogo zechce
.


Podczas zawierania małżeństwa kobieta nie dostawała daru przedmałżeńskiego, ponieważ zabierał go ojciec lub inny opiekun
. W domu stanowiła w zasadzie narzędzie do wykonywania wszelkich prac i zaspokajania przyjemności mężczyzny, który miał nad nią szeroką władzę, a jej pozostało jedynie słuchanie go zarówno w dobrym jak i złym. Omar Ibn al-Chattab powiedział: „Mężczyzna w Mekce przed Islamem nie dyskutował ze swoją żoną. Była służącą w domu.  A jeśli on miał potrzebę seksualną to ją zaspokajał „
.


 Jeżeli zdarzało się, że kobietę pytano o zgodę na małżeństwo, to tylko dlatego, że była córką władcy plemienia lub któregoś z notabli
. Można więc powiedzieć o jej całkowicie przedmiotowym traktowaniu.


Lepsze postępowanie z Arabką, relatywnie do sytuacji kobiet pochodzących z innych społeczności, polegało na obronie jej honoru przez krewnych nawet do ostatniej kropli krwi oraz na bezkompromisowej zemście w przypadku urażenia godności
. Tak wielkie poczucie honoru u Arabów powodowało, że podczas walk plemiennych w celu poniżenia przeciwnika brano jego kobiety jako niewolnice. Dlatego stawały się one ciężarem dla mężczyzny, a urodzenie dziewczynki zawsze oznaczało smutek, nieszczęście oraz wstyd przed ludźmi. Ten stan doskonale ilustruje Qur’an w następnych słowach:

„A kiedy zwiastują któremuś z nich córkę,

 to jego oblicze się zasępia i jest udręczony.

On ukrywa się przed ludźmi z powodu tego nieszczęścia,

które mu obwieszczono:

czy on ma je zachować, mimo poniżenia,

czy też pogrzebać w prochu.

Jakże źle oni rozumują !”






(Qur’an 16/58-59)


Kobieta, jako część dobytku razem z gospodarstwem czy bydłem, przynosiła mężczyźnie wstyd. Mąż nie wykazywał chęci utrzymywania żony, wolał już utrzymywać bydło lub niewolnice. Kobietę sprzedawano wydając ją za mąż, wynajmowano ją dla korzyści materialnych, także w celu oddania długu
.


Ze względu na okrucieństwo tego zachowania nieco szerzej przedstawimy przypadki grzebania dziewczynek żywcem, o których jest mowa w Qur’anie i w tradycji Proroka. Wyglądało to następująco: w czasie porodu kopano głęboką dziurę obok rodzącej matki i jeśli urodzone dziecko okazało się dziewczynką, wówczas wrzucano je do dziury i zakopywano. Zdarzało się, że dokonywano tego nawet dopiero po kilku latach, np.w sytuacji, gdy ojciec był w dalekiej podróży i nie mógł wcześniej podjąć decyzji. Źródłem tak drastycznie nieludzkiego zachowania były wierzenia niektórych plemion, jak np. Tamim, gdzie dokonywano podziału na to co pochodzi z ziemi i od bydła. Jedna część należała do bożków (takich jak np. al-lat, al-uzza i manat). Uważano ją za czystą i pożądaną. Natomiast druga część, uznawana za stworzoną przez Boga, była brudną i dlatego nie dotykano jej. Do religijnego obowiązku należało albo odrzucenie tego, albo poświęcenie bożkom. Zgodnie z tym wierzeniem nastąpił podział  ludzi na dwie części: czystą byli mężczyźni, a brudną -  kobiety. Dlatego społeczeństwa te uważały za swój religijny obowiązek odbieranie życia nowonarodzonym dziewczynkom
.


W przedIslamskiej Arabii zdarzało się, że gdy kobieta miała menstruację to mężczyzna oddalał się od niej, nie spożywał z nią posiłków, a nawet nie mieszkał z nią w jednym domu
.

2.2. RODZAJE ROZPOWSZECHNIONYCH  KONTAK-TÓW  SEKSUALNYCH

Przykład złego traktowania kobiet stanowi wykorzystywanie ich do  różnego rodzaju kontaktów seksualnych:

1. Małżeństwo al-Istibda'e (od słowa arabskiego mubada'a czyli kontakt seksualny). Aisza, żona Proroka, w podanym przez siebie hadisie przestawia jeden z zakazanych przez Islam kontaktów seksualnych z czasów przedislamskich: „Zdarzyło się, że po zakończeniu menstruacji mąż pewnej kobiety powiedział jej: „Idź do pewnego mężczyzny i współżyj  z nim”. Potem jej mąż nie zbliżał się do niej, aż upewnił się, że zaszła w ciążę z tym drugim mężczyzną. Wtedy dopiero mąż mógł z nią nadal współżyć. Powodem tego zachowania była chęć posiadania męskiego potomka o wybitnym charakterze
. 


Należy zaznaczyć, że mężczyzna, z którym żona miała kontakt, musiał być znany jako człowiek hojny, odważny, mądry lub musiał posiadać te szlachetne cechy charakteru, których był pozbawiony mąż. I dlatego właśnie mąż pragnący wspaniałego syna korzystał z takich praktyk
.

2. Małżeństwo al-Raht (kilka osób - od trzech do dziesięciu). Ten rodzaj małżeństwa, znany wśród niektórych plemion arabskich
, polegał na tym, że zbierało się kilku mężczyzn, współżyjących z jedną kobietą. W czasie porodu posyłała po nich i przypomniała im o zaistniałym wydarzeniu. Następnie wybierała jednego spośród nich na ojca dla swego syna. Wybrany mężczyzna nie mógł jej odmówić, dziecko należało do niego
.

3. Małżeństwo al-Makt (nienawiści). To związek syna z żoną swego zmarłego ojca. Małżeństwo takie mogło dojść do skutku, nawet po kilku latach w przypadku, gdy syn był w chwili śmierci ojca niepełnoletni i nie mógł zawrzeć małżeństwa. Wdowę po ojcu (nie matkę) zmuszano, by czekała, aż syn jej męża uzyska pełnoletność i wtedy zadecyduje czy chce ją za żonę, czy też nie
.

4. Małżeństwo al-Badal (wymiany). Polegało na wymianie się swoimi żonami przez dwóch mężczyzn. Odbywało się to bez rozwodów i każdy mężczyzna współżył z żoną drugiego. Powodem takich związków było zaspokojenie ich pragnień seksualnych
.

5. Małżeństwo asz-Szyghar (próżne małżeństwo). Oznaczało zawarcie związku bez wręczenia daru przedmałżeńskiego. Dwaj mężczyźni umawiali się między sobą, że jeśli jeden zgodzi się na ślub z jego córką lub siostrą, to drugi pozwoli mu na małżeństwo z własną córką lub siostrą
 (chodzi o wymianę).

6. Małżeństwo al-Chadan (przyjaźni). Stanowiło trwały cielesny kontakt dwojga ludzi (kobiety i mężczyzny) w tajemnicy przed innymi, bez aktu ślubnego
. 

7. Małżeństwo al-Baghaja (prostytutek). Małżeństwo takie polegało na współżyciu kilku mężczyzn jednocześnie z jedną prostytutką. Kiedy rodziła dziecko, to zbierali się wszyscy i dziecko należało do tego, do którego było najbardziej podobne
.

8. Małżeństwo al-Irth (dziedzictwa). Ten rodzaj małżeństwa dotyczył przypadku, gdy zmarły mężczyzna nie miał syna. Krewni uważali, że mają pierwszeństwo do małżeństwa z jego żoną. Jeśli któryś z nich chciał się z nią ożenić, to ani ona, ani jej rodzina nie mogli się temu sprzeciwić. Jeśli krewni zmarłego nie chcieli się z nią żenić, wówczas wybierali dla niej męża i zatrzymywali jej mahr (dar przedmałżeński)
.


Ten rodzaj małżeństwa nazywany był małżeństwem przeszkody (arab. al-addl) dlatego, że mężczyzna dziedzicząc żonę krewnego, sam się z nią nie żenił i nie pozwalał, by wyszła za kogoś innego, dopóki nie odda mahr (daru przedmałżeńskiego), który dostała od zmarłego męża
.

Qur’an zwrócił uwagę na ten czyn mówiąc:

„O wy, którzy wierzycie! Nie jest wam dozwolone,

abyście dziedziczyli kobiety wbrew ich woli.

I nie przeszkadzajcie im zabrać części tego, co im daliście”







(Qur’an 4/19)


Zdarzało się także, że mąż nie żywiąc uczuć do  żony bardzo źle ją traktował. Stawała się ni to żoną, ni to rozwódką. Taka sytuacja trwała do chwili, kiedy zwróciła mu dar przedmałżeński. Taka sytuacja stała się powszechnym prawem (obyczajem)
.


Należy zwrócić uwagę, że pierwszy, szósty i siódmy rodzaj małżeństwa uważane były za nielegalne przez ówczesne społeczeństwo i traktowane jako przejaw złych obyczajów, dlatego więc utrzymywano je w tajemnicy, twierdząc: „To, co jest w tajemnicy może być, a to, co jest widoczne dla ludzi jest złośliwością”
.


Innym przykładem krzywdzącego traktowania kobiety może być zachowanie męża, który wypowiada słowa „jesteś jak plecy mojej matki”. Po takim stwierdzeniu kobieta formalnie pozostawała jeszcze żoną, lecz on nie współżył z nią. Powyższe postępowanie stanowiło dla niej pewien rodzaj tortury. Ten czyn został w Qur’anie mocno skrytykowany i Allah wymierzył za niego surową karę:

„Ci spośród was,którzy się rozwodzą ze swoimi żonami, mówiąc:

jesteś dla mnie jak plecy mojej matki

 - one przecież nie są ich matkami,

matki to te, które ich urodziły-

oni z pewnością mówią słowa godne nagany i pełne fałszu”






(Qur’an 58/2)

9. Małżeństwo muta (rozkoszy). Związek taki polegał na tym, że oboje: mężczyzna i niezamężna kobieta, wyrażali zgodę na to, by spędzić wspólnie pewien, z góry ustalony, okres oddając się rozkoszy. Celem związku było jedynie zaspokojenie przyjemności seksualnych
 i kończył się z upływem czasu określonego w akcie. Jeśli któryś z współmałżonków zmarł podczas tego okresu, to druga osoba nie miała prawa do dziedziczenia.


Islam zabraniał tego rodzaju małżeństw
. I chociaż Prorok na początku misji pozwalał niektórym bojownikom na zawierania związku „muta”, to później zabronił ich całkowicie. Powiedział Ali, kuzyn Proroka: „Prorok zabronił muta w dniu bitwy Chajbar”
. Prorok powiedział: „O, ludzie! Pozwoliłem wam na muta, lecz informuję was, że Allah zabrania tego, aż do dnia Sądu Ostatecznego, a jeśli któryś z was ma którąś z kobiet (z tego małżeństwa), to niech ją zostawi i nie odbiera od niej niczego, co jej podarował”
. 


Chcę podkreślić, że uczeni muzułmańscy są zgodni co do zakazu takiego małżeństwa, a jedyną grupą islamską, która zezwala na tego rodzaju związki są szyici imamici. Inna natomiast grupa szyicka - zaidyci, aprobuje opinię sunnitów.


Kuzyn Proroka Ibn Abbas powiedział, że zakaz ten w prawie Islamu podobny jest do zakazu spożywania martwych zwierząt oraz krwi, który oznacza, że jeśli człowiek boi się śmierci głodowej, to może go złamać. Według niego, gdy człowiek obawia się, że popełni cudzołóstwo może ominąć zakaz. Lecz kiedy ludzie licznie i często stosowali tę zasadę, Ibn Abbas unieważnił swą opinię
. Także drugi kalif i przyjaciel Proroka Omar zabronił komukolwiek tego typu praktyk.


Powodem, dla którego Prorok nie zabronił ich od razu było znaczne rozpowszechnienie takich małżeństw w ówczesnym społeczeństwie.  Prorok zaczekał, aż Islam mocno się zakorzeni w sercach ludzkich i dopiero wtedy wydał taki zakaz
.

10. Ostatnim rodzajem poniżających kobietę niewłaściwych zachowań seksualnych była szeroko praktykowana prostytucja. W tym celu wykorzystano młode niewolnice zmuszane przez właścicieli do dostarcznia im dużych sum pieniędzy. Kwoty były tak wysokie, że jedynym sposobem ich pozyskania było uprawnienie nierządu. Powstawały w tym celu specjalne siedziby oznaczone chorągwiami. Były one własnością plemiennych notabli, pragnących finansowych korzyści oraz zwiększenia liczby niewolników. Oprócz zysków materialnych niewolnice służyły do dostarczania przyjemności gościom, zaskarbiając tym ich wdzięczność i szacunek dla swych właścicieli
. Qur’an zabronił takich zwyczajów mówiąc:

„I nie przymuszajcie waszych niewolnic  do prostytucji”







(Qur’an 24/33)


Kobiety zmuszano też do niehumanitarnego zachowania po śmierci męża (w okresie żałoby). 
Wdowa musiała przebywać w małym namiocie ubrana w najgorsze stroje, nie używała perfum, aż minął rok. Wtedy brała jakieś zwierzę (np. osła, owcę lub ptaka) i wycierała swoją skórę. Zwierzę najczęściej zdychało podczas tego nieludzkiego zabiegu. Później wcierała w ciało wielbłądzie odchody i dopiero po tym rytuale mogła powrócić do normalnego życia, używać perfum i przyozdabiać się
.


Kobiety żyjące przed Islamem, niesłusznie poniżane, w rzeczywistości były pełne zalet
. Prorok określił kobiety plemienia Kurajszytów jako „litościwe dla dziecka, opiekuńcze dla męża, dbające o jego majątek”
.

Rozdział 3

OGÓLNY OBRAZ KOBIETY W ISLAMIE

3.1.
RÓWNOŚĆ Z MĘŻCZYZNĄ


Celem tego rozdziału jest przedstawienie olbrzymiej przemiany, która dokonała się w arabskim i światowym systemie społecznym po objawieniu nowej religii oraz jej znaczenia, jako swoistej rewolucji w wierzeniach tkwiących w ludziach od wielu pokoleń.


Islam rewolucjonizując poszczególne aspekty życia człowieka, zmienił też sposób traktowania i postrzegania kobiet, które były dotąd poniżane i wykorzystywane zarówno psychicznie jak i fizycznie
.


Ustanowił, że okazywana im dobroć jest jednym z najszlachetniejszych czynów człowieka, a tym samym wyraził wzgardę w stosunku do zachowań niewiernych Arabów. Allah na temat nowonarodzonych dziewczynek objawił:

 „A kiedy zwiastują któremuś z nich córkę, to jego oblicze się zasępia i jest udręczony. On ukrywa się przed ludźmi z powodu tego nieszczęścia, które mu obwieszczono: czy on ma je zachować, mimo poniżenia, czy też pogrzebać je w prochu. Jakże źle oni rozumują!” (Qur’an 16/58,59).

 W innym wersecie w Qur’anie jest mowa o tym, że w Dniu Sądu Ostatecznego ojcowie, którzy zamordowali swe córki będą za ten ohydny czyn odpowiadać:

„Kiedy żywcem pogrzebana będzie zapytana,

za jaki grzech została zamordowana(…),

wtedy dowie się dusza, co sobie przygotowała”







(Qur’an 81/8,9,14. 

Allah ostrzega ludzi przed zabijaniem swych dzieci, gdyż doprowadzi ich to do zguby:

„Ci, którzy zabijają swoje dzieci,

ponieśli stratę przez głupotę i przez nieświadomość.

Oni zakazali tego, co przydzielił im Allah,

wymyślając kłamstwo przeciwko Bogu.

Oni zbłądzili i nie są prowadzeni drogą prostą”







(Qur’an 6/140).


Islam zrównał wszystkich ludzi bez względu na rasę, poziom społeczny, płeć, ustanawiając, że jedyną różnicą między ludźmi jest bogobojność i za nią Allah wynagradza:

„O, ludzie! Oto stworzyliśmy was z mężczyzny i    

kobiety  i uczyniliśmy was ludźmi i plemionami,

abyście się wzajemnie znali.

Zaprawdę, najbardziej szlachetny spośród was, w 

obliczu Allaha, to najbardziej bogobojny spośród was”






(Qur’an 49/13)

oraz:

„O, ludzie! Bójcie się waszego Pana,

który was stworzył z jednej istoty

i stworzył z niej drugą do pary;

a z nich dwojga rozprzestrzenił wiele mężczyzn i kobiet”








(Qur’an 4/1)


Prorok w swojej pożegnalnej pielgrzymce tak powiedział na temat równości między ludźmi: „O, ludzie! Wasz Bóg jest jeden i wasz ojciec jest jeden; wszyscy pochodzicie od Adama, a Adam jest stworzony z prochu. Najbardziej szlachetny spośród was w obliczu Allaha to najbardziej bogobojny, Arab nie jest lepszy od nie Araba, czerwony nie jest lepszy od białego, a biały od czerwonego, a jedyna różnica między nimi to bogobojność ((...)). Czy ja wam przekazałem? Allahu! Bądź świadkiem i niech tu obecny powie o tym nieobecnemu”
.
Mówił też Prorok: „Kobiety są rodzonymi siostrami mężczyzn”
.


Dzięki Islamowi kobieta zyskała społeczną i metafizyczną równość z mężczyzną; uznano fakt, że wywodzą się oboje z tego samego źródła i żadne z nich nie może być wyniesione ponad drugie. Qur’an uszlachetniał kobietę wywyższając cały rodzaj ludzki:

„My obdarzyliśmy szlachetnością dzieci Adama (bani)
. My wyróżniliśmy ich wielkim wyróżnieniem

ponad wielu spośród tych, których stworzyliśmy”







(Qur’an 17/70)

Każdy człowiek powinien wypełniać swoją rolę. Życie jest chronione na tyle, na ile dany system potrafi właściwie wykorzystać ludzkie możliwości. W tym celu Islam spełniający wszystkie kryteria doskonałego systemu życia ludzkiego, wykorzystuje też pełne zdolności człowieka w taki sposób, aby wewnętrzna struktura społeczna nie uległa zniszczeniu i nie wpływała niekorzystnie na jego całość. Znając ludzkie możliwości Allah, Stwórca ludzi, podzielił odpowiedzialność obdarzając kobietę pewnymi obowiązkami, do których nadaje się lepiej niż mężczyzna, jego zaś uczynił odpowiedzialnym za inne sfery życia. 

Tak więc obie płci uzupełniają się wzajemnie, w przeciwnym razie odbiłoby się to niekorzystnie na zdrowiu i sile społeczeństwa. Kobieta przede wszystkim jest odpowiedzialna za stan wewnątrz rodziny, czyli za stworzenie wyróżniającego i doskonałego nowego pokolenia. To ona spełnia najważniejszą rolę w wychowaniu dzieci, a powierzając jej tak poważną i odpowiedzialną misję Islam ukazuje jak bardzo kobiety szanuje. Prorok (PzN) powiedział: „Bądźcie dobrzy dla kobiet”
.


Jest sprawą oczywistą, że Islam interesuje się i dba o potrzeby niewiast. Od pierwszej chwili wysłannictwa kobieta pełniła ważną rolę w nawoływaniu do religii. Stało się także, że pierwszym człowiekiem, przyjmującym Islam była kobieta, żona Proroka – Chadidża. Ona jako pierwsza pomagała Prorokowi i jej pieniądze były pierwszymi wydanymi w działaniach na drodze Allaha. Od zarania wysłannictwa Chadidża doradzała Prorokowi w sprawach religii oraz uspokajała go, a Prorok stosował się do jej rad i zaleceń. Pierwszym męczennikiem Islamu była również kobieta - niewolnica Sumajja, która poniosła śmierć w imię wiary.


Humanitarna równość między obiema płciami jest widoczna w Qur’anie i w tradycji Proroka. Gdy Qur’an wzywa do jakiegoś czynu, to zwraca się zarówno do kobiety, jak i do mężczyzny. Ustanowiono, że oboje na równi ponoszą konsekwencje swego postępowania. W Qur’anie zostało objawione: 

„Zaprawdę Muzułmanie i Muzułmanki,

cierpliwi i cierpliwe,

pokorni i pokorne,

dający jałmużnę i dające jałmużnę,

poszczący i poszczące,

zachowujący czystość i zachowujące,

wspominający Allaha często i wspominające

- przygotował dla was Allah

przebaczenie i nagrodę ogromną.

Kiedy zdecydował Allah i Jego Posłaniec jakąś sprawę, to nie godzi się ani wierzącemu ani wierzącej, aby mieli inny wybór w tej sprawie”







(Qur’an 33/35,36)

Ze względu na zrównanie rangi obu płci, Allah w Qur’anie poprzysiągł: 

„Na tego, który stworzył mężczyznę i kobietę!. Zaprawdę, wysiłki wasze są różnorodne”

 




(Qur’an 92/3,4) 

W innych wersetach Qur’anu Allah objawił:

„Tego, kto spełni dobre dzieło

- czy to mężczyzna, czy kobieta - i jest wierzącym,

My ożywimy życiem wspaniałym,

i takim wypłacimy ich wynagrodzenie
czymś piękniejszym niż to, co czynili”






(Qur’an 16/97)

a takze:

„A kto czyni dobro,

mężczyzna czy kobieta, i jest wierzący -

tacy wejdą do Ogrodu,

gdzie będą mieli zaopatrzenie bez rachunku”






(Qur’an 40/40)

Wersety te określają równość w nagradzaniu wiernych mężczyzn i kobiet, wskazują na ich niezależność i odpowiedzialność za swe czyny. Jeśli czynią dobro - otrzymają jeszcze więcej dóbr, lecz jeżeli czynią zło- otrzymają za to odpowiednią zapłatę. O karach za złe czyny czytamy w  Qur’anie:

„I ukarze On obłudników - mężczyzn i kobiety,

i bałwochwalców - mężczyzn i kobiety,

którzy mają złe mniemanie o Bogu.

Przeciwko nim będzie zły obrót losu.

Allah zagniewał się na nich i przeklął ich;

i przygotował dla nich Gehennę.

A jakże nieszczęsne to miejsce ostatecznej  wędrówki”







(Qur’an 48/6).

Natomiast o sprawach karnych Allah powiedział:

„Złodziejowi i złodziejce odcinajcie ręce

w zapłatę za to, co oni popełnili”






(Qur’an 5/38)

Na podstawie tych cytatów widać jednoznaczność poglądu Islamu na równość płci. Całkowita i niezależna odpowiedzialność kobiety, według Islamu, wywodzi się z dojrzałości i powagi jej umysłu.


Islam, jako religia boska objawiona przez Allaha, uznaje poprzednie religie: judaizm i chrześcijaństwo za pochodzące od Boga. Uważa jednak, że pewne kwestie zostały w nich zmienione przez ludzi. Islam potwierdza, iż człowiek pochodzi od Adama i Ewy, jednakże Qur’an ma inne zdanie na rolę Ewy w popełnionym przez Adama grzechu. Qur’an ustanawia, że Ewa nie namawiała ani nie doprowadziła do grzechu, o czym można przeczytać w Biblii. O tej sprawie mówi Qur’an następująco: 

„I szatan zwiódł ich na pokuszenie ((...)), i powiedział: Zakazał wam wasz Pan tego drzewa tylko dlatego, abyście się nie stali aniołami lub istotami nieśmiertelnymi. I doprowadził ich do upadku przez oszukaństwo ((...)). Wtedy wezwał oboje ich Pan: Czyż nie zakazałem wam tego drzewa ? I czy wam nie mówiłem, że szatan jest dla was wrogiem jawnym? Oni oboje powiedzieli: Panie nasz! Uczyniliśmy niesprawiedliwość samym sobie. I jeśli Ty nam nie przebaczysz, i jeśli nie okażesz nam Swego miłosierdzia, to zapewne będziemy wśród stratnych” (Qur’an 7/20-23) 

Z innych wersetów wynika, że pierwszym odpowiedzialnym za ten grzech był Adam:

 „O, Adamie! Zaprawdę, to jest nieprzyjaciel dla ciebie i dla twojej żony ((...)). I szatan podszepnął mu pokusę, mówiąc: ,,O Adamie! Czyż mam ci wskazać drzewo wieczności i królestwo nieprzemijające ? I zjedli obydwoje z niego ((...)). Adam zbuntował się przeciwko swemu Panu i zbłądził” (Qur’an 20/117, 120, 121). 

Należy zwrócić szczególną uwagę na to, że według Islamu Allah przebaczył im to. Jak wynika z powyższych wersetów, Islam doceniając rangę kobiety, zaprzeczył jakoby to ona była winna 

i zdjął z z niej ten ciężki zarzut, za który tak wiele w historii wycierpiała.


Islamska postawa kobiecej wierności mogła być przykładem dla wszystkich ludzi obojga płci, czego liczne przykłady znajdujemy w Qur’anie. Za wzór można uznać zachowanie żony Faraona, kobiety wiernej Bogu, która dla Allaha porzuciła życiową wygodę. Również kobietą wierną jest Maria (arab. Marjam), matka Jezusa. Allah objawił w Qur’anie:

„I Bóg dał jako przykład tym, którzy uwierzyli, żonę   Faraona.

Oto ona powiedziała:

,,Panie mój! Zbuduj dla mnie u Siebie dom w Ogrodzie!

Wybaw mnie od Faraona i od jego dzieła!

I wybaw mnie od ludzi niesprawiedliwych.

I Marię, córkę Imrana, która zachowała dziewictwo;

tak więc tchnęliśmy w nią nieco z Naszego Ducha.

I ona potwierdziła słowa swego Pana i Jego Księgi,

i była wśród pokornych”






(Qur’an 66/11,12)

Fakt, że były kobietami nie przeszkadzał, aby ich zachowanie stało się  przykładem i wzorem dla wszystkich wiernych. Kobieta samodzielnie, niezależnie od swego męża, składała Prorokowi przysięgę na wierność:

„O, Proroku! A kiedy przyjdą do ciebie kobiety wierzące złożyć ci przysięgę wierności:

iż nie będą dodawać Bogu żadnych współtowarzyszy, iż nie będą kraść, iż nie będą popełniać cudzołóstwa, iż nie będą zabijać swoich dzieci, iż nie będą przychodzić z oszczerstwem,zmyślając je między swoimi rękami

 i nogami, ani też nie będą się buntowały przeciwko sobie w tym, o jest dobre
- to przyjmij ich przysięgę

i proś Boga o przebaczenie dla nich”






(Qur’an 60/12).

W tym wersecie Allah mówi, że warunkiem składania przysięgi przez kobiety jest posłuszeństwo Prorokowi, jako świeckiej władzy muzułmanów, w tym co godne. Stanowi to dla kobiety wskazówkę, że sama musi rozważać wszelkie problemy w celu ustalenia tego, co jest właściwe, a co naganne. Kobieta sama składa przysięgę i sama odpowiada za decyzje, co oznacza, iż zostały przed nią otwarte drzwi szerokiej myśli i samodzielności.


Religia Islamska dała muzułmance prawo dziedziczenia po bliskich oraz prawo decydowania w różnych sprawach, jak na przykład w zawieraniu małżeństwa. Może ona włączyć się do życia społecznego, kształcić się, pracować poza domem. Za religijny obowiązek uważa się dobre traktowanie i utrzymanie córki przez ojca lub innych krewnych, żony przez męża, matki przez syna. Kobieta, według prawa Islamskiego, ma zapewnione utrzymanie przez bliskich, nie musi pracować ani konkurować z mężczyznami poza domem, by troszczyć się o swój byt
.


Jej ochrona stała się obowiązkiem mężczyzn i rządu. Gdy niektóre kobiety przyjęły Islam, niewierni krewni chcieli, aby Prorok odesłał je do nich. Prorok, by je chronić, nie chciał tego uczynić
.


Muzułmanka zyskała prawa społeczne i polityczne oraz pełną niezależność majątkową zarówno przed, jak i po małżeństwie. Kobieta jest odpowiedzialna na równi z mężczyzną za pilnowanie dobra społecznego:

„A wierzący mężczyźni i wierzące kobiety

są dla siebie nawzajem przyjaciółmi.

Oni nakazują sobie to, co dobre

a zakazują sobie tego, co naganne.

Oni odprawiają modlitwę i dają jałmużnę,

są posłuszni Bogu i Jego Posłańcowi.

Tym Bóg okaże miłosierdzie”






(Qur’an 9/71)

Werset powyższy ukazuje, jak ważna stała się rola muzułmanki w społeczeństwie. Kobieta jako niezależna, samodzielna jednostka  podejmuje decyzje prowadząc wszelkiego rodzaju działalność gospodarczą, a jej suwerenne postanowienia mają moc prawną. Jej odpowiedzialność w Islamie jest niepodważalna. Prorok mówi: 

„Każdy z was jest opiekunem i każdy jest odpowiedzialny za tych, którzy są pod jego ręką. Władca jest opiekunem ludu, mężczyzna jest opiekunem swej rodziny, kobieta jest opiekunką domu męża i dzieci”
.

Z hadisu tego wynika, że kobieta jest odpowiedzialna za to, co dzieje się w jej domu. Może samodzielnie decydować o nim. Majmuna, żona Proroka, uwolniła niewolnicę bez Jego wiedzy, a On nie miał do niej pretensji. Nie oznacza to jednak, że bez ograniczeń może rozporządzać osobistym majątkiem męża. Własnym i częściowo wspólnym – tak.


Islam ustanowił pewne ograniczenie w stosunkach między obiema płciami oraz wyznaczył dla każdej z nich rolę, zgodną z jej naturą. Nie oznacza to jednakże wyższości jednych nad drugimi. Kiedy Allah miał stworzyć człowieka powiedział: „Ja umieszczę na ziemi namiestnika” (Qur’an 2/30); tym namiestnikiem zostali zarówno mężczyzna jak i kobieta, a każde z nich ma do spełnienia własną misję. Allah dał mężczyźnie w pewnych sprawach większe możliwości niż kobiecie, ale podwyższył jej zdolności nad mężczyzną w innych sprawach. Stwórca nakazał, by nie skupiać się na powinnościach płci przeciwnej, lecz dobrze wywiązywać się z własnych obowiązków i w ten sposób uzyskać Jego nagrodę:

„Nie pragnijcie tego,

czym wyróżnił Bóg jednych z was,

dając jej wyższość nad drugimi.

Mężczyznom przypadnie udział w tym,

co sobie zarobili

i kobietom przypadnie udział w tym,

co sobie zarobiły”






(Qur’an 4/32) 


Kobieta - muzułmanka jest odpowiedzialna za kształtowanie dobrych, moralnych pokoleń oraz zapewnienie mężowi dobrej atmosfery w domu, by mógł spokojnie spełniać swe zadania poza nim. Mąż natomiast musi zapewnić rodzinie zaspokojenie potrzeb materialnych. I dlatego wraz z żoną, wypełniając warunki określone przez Islam tworzą mocną i stabilną rodzinę, która jest najważniejszą komórką społeczną.

3.2.
DZIEWCZYNA

Szacunek wobec kobiety wyrażany jest nie tylko w sposób materialny, lecz także poprzez okazywanie jej uczucia i troski. Prorok mówi: „Ktokolwiek będzie miał dwie dziewczynki i będzie dobry dla nich jak długo u niego pozostaną - dostanie się przez nie do raju”
.

Prorok ustanawia też:

„Ktokolwiek ma trzy córki lub trzy siostry i pozostanie cierpliwy dla ich potrzeb i problemów, tego Allaha wynagrodzi rajem za jego litość dla nich. Wówczas pewien mężczyzna spytał Proroka: A jeśli ma dwie córki lub siostry? Prorok rzekł: I dwie też, a inny spytał: A jeśli jest jedna? Prorok rzekł: Jedna też”
. 

Jest to prawdziwa rewolucja, jeśli wziąć pod uwagę zachowanie Arabów i większość społeczeństwa przed Islamem, które nacechowane było zupełnym brakiem szacunku w stosunku do kobiet.

3.3.
ŻONA

Dobre potraktowanie kobiety stało się według Islamu powodem osiągnięcia Raju. Muzułmanka zyskała poważanie i szacunek również jako żona:

„I z Jego znaków jest to,

iż On stworzył dla was żony z was samych,

abyście mogli odpocząć do nich
;

i ustanowił między wami miłość i miłosierdzie”






(Qur’an 30/21)

Zgodnie z powyższym, żona umożliwia mężowi duchowy odpoczynek, co wyzwala w nich miłość i miłosierdzie małżeńskie. Prorok powiedział: „Najlepsi spośród was, to najlepsi dla swych żon”

oraz: „Najpełniejszą wiarę spośród wiernych mają najbardziej moralni i najserdeczniejsi dla swych rodzin”
.

Jest to wielka przemiana, która nie była łatwa do przyjęcia dla ówczesnych Arabów. Poniżona i zapomniana kobieta stała się kryterium szlachetności. 

3.4.
MATKA


Jako matka, kobieta osiągnęła nieporównywalnie największe znaczenie
. Czytając Qur’an zwracamy uwagę, że gdy Allah mówi o rodzicach to wiąże ich rolę i znaczenie z dogmatem religii Islamskiej, a mianowicie z pierwszym, najważniejszym filarem Islamu odnoszącym się do jedności Allaha i czczenia Go:

„Nie dodawaj Bogu żadnych współtowarzyszy,

zaprawdę dodawanie współtowarzyszy

to wielka niesprawiedliwość,

i nakazaliśmy człowiekowi co do jego rodziców

- matka nosiła go pośród wielu trudów,

a odłączenie jego nastąpiło po dwóch latach.

Bądź wdzięczny mnie i twoim rodzicom”






 (Qur’an 31/13,14)

W ostatnim wersecie Allah łączy oddawanie czci sobie z wdzięcznością wobec rodziców. Należy okazywać im podziękowanie nie tylko słowami, lecz także poprzez czyny tj. poprzez troszczenie się o nich ze wszystkich sił. Islam dbając o rodziców bardzo konkretnie napomina dzieci, by szczególnie zaopiekowały się nimi podczas ich starości, okazując im cierpliwość, łagodność. Wtedy właśnie najbardziej potrzebują pomocy. Allah mówi w Qur’anie:

„I postanowił twój Pan,

abyście nie czcili nikogo innego, jak tylko Jego;

i dla rodziców dobroć!

A jeśli jedno z nich lub oboje osiągnęło przy tobie 

starość, to nie  mów im: „uff!”
 i nie popychaj ich,

lecz mów do nich słowami pełnymi szacunku!

Pochylaj ku nim skrzydło łagodności,

przez miłosierdzie, i mów:

„Panie mój, bądź dla nich miłosierny,

tak jak oni byli, wychowując mnie,

kiedy byłem mały”

 (Qur’an 17/23,24).

Szacunek i wdzięczność należy okazywać obojgu rodzicom bez względu na to czy są oni muzułmanami, czy też nie. Odpowiedzialność za rodziców, która nie pozwala odsyłać ich do domu starców, nakazuje otoczyć ich osobistą opieką. Jeśli człowiek postępuje wobec nich niegodziwie, czy wręcz porzuca, wówczas czeka go wielka kara. Prorok powiedział:

„Nie uzna Raju zrywający więzy rodzinne”
.

Prorok uważa za największy z grzechów dodawanie Allahowi współtowarzyszy, nieposłuszeństwo i zło okazywane rodzicom, oraz fałsz w mowie  i świadczeniu
. W tym miejscu chcę zwrócić szczególną uwagę na słowa Proroka:

„Bądźcie dobrzy dla swoich rodziców, a wasze dzieci będą dobre dla was”
. 

 Islam nakazuje człowiekowi pełne posłuszeństwo rodzicom pod warunkiem jednak, że nie pozostaje to w sprzeczności z zasadami jego nauki. Gdy zaistnieje taki przypadek nie musi być im posłusznym:

„A jeśli oni będą jednak próbowali zmusić cię,

żebyś Mi dodawał współtowarzyszy

o czym nie masz żadnej wiedzy-

to nie słuchaj ich!

Jednak zachowuj się w stosunku do nich

na tym świecie w sposób godny”






(Qur’an 31/15).


W Świętej Księdze i nauce Proroka znajdujemy piękne słowa świadczące o wysokim miejscu, na jakie wyniesiona została rola matki. Qur’an wiele razy wypowiada się na temat jej pozycji w rodzinie podkreślając, że ma ona tam większe prawa niż ojciec:

„I poleciliśmy człowiekowi dobroć względem jego rodziców.

Matka nosiła go w trudzie i urodziła go w trudzie”






(Qur’an 40/15)

W tradycji Proroka znajdujemy potwierdzenie wywyższenia roli matki do stopnia, odpowiadającego jej pięknej i wielkiej misji. Pewnego razu spytano Proroka: „Kto jako pierwszy jest godny przyjaźni, a on odpowiedział: Twoja matka, zapytany kto jeszcze odparł: Twoja matka, pytany po raz trzeci kto następnie, rzekł:Twoja matka. Dopiero za czwartym razem Prorok odpowiedział: Ojciec”
.

Hadis ten ukazuje, że rola matki, mimo ogromnego poważania, jakie ma ojciec, jest trzykrotnie większa. Prorok zachęcając dzieci do okazywania matce szacunku i pomocy powiedział, że Raj jest pod stopami matek
. Pewnego razu  Prorok zapytał mężczyznę marzącego o dżihadzie i nie mogącego wziąć w nim udziału: „Czy został któryś z twoich rodziców? Mężczyzna odpowiedział, że matka, wówczas Prorok rzekł:

„Spotkaj Allaha czyniąc dobro dla niej i jeśli to uczynisz, to jakbyś odbył dużą i małą pielgrzymkę (hadż i umra) oraz dżihad”


Według religii Islamskiej, oddanie długów po śmierci rodziców należy do obowiązków dzieci.

Rozdział 4

MAŁŻEŃSTWO W ISLAMIE

4.1.
WPROWADZENIE


Instytucja małżeństwa zyskała w Islamie bardzo wysoką rangę ze względu na to, że stanowi podstawę czystego istnienia i moralnego społeczeństwa. Niekontrolowane kontakty seksualne wszystkich ze wszystkimi są w stanie doprowadzić do wyniszczenia danej społeczności nie tylko pod względem moralnym, ale również i fizycznym przyczyniając się między innymi do plagi chorób przenoszonych drogą płciową. Dlatego odnajdujemy w wielu wersetach Qur’anu oraz tradycji Proroka wielką troskę o małżeństwo. Zostało ono w Qur’anie określone pięknym wyrażeniem:

„A one otrzymały od was wielkie zobowiązanie (uroczyste przyrzeczenie)”
. 





(Qur’an 4/21)


Małżeństwo stanowi podstawę rodziny, która z kolei jest podstawą społeczeństwa i jeśli będzie ona silna, to silne będzie całe społeczeństwo. Islam zwrócił uwagę na wszystkie zalety małżeństwa. Jedną z nich jest poczucie odpowiedzialności, które prowadzi nas bezpieczną drogą do prawidłowego wychowania dzieci. Qur’an określa życie małżeńskie jako skupisko miłości i miłosierdzia:

„I z jego znaków jest to,

iż On stworzył dla was żony z was samych,

abyście mogli odpocząć w nich

i ustanowił między wami miłość i miłosierdzie”




(Qur’an30/21)

Werset ukazuje, że życie małżeńskie jest jednym ze znaków Allaha. Dwoje małżonków stanowi dla siebie uzupełnienie:

„One są ubiorem dla was,

a wy jesteście ubiorem dla nich”





(Qur’an 2/187)

Qur’an mówi także, zachęcając do małżeństwa:

„Żeńcie samotnych spośród was,

jak też ludzi spośród waszych niewolników i niewolnic.

Jeśli są biedni

to wzbogaci ich Bóg Swoją łaską”






(Qur’an 24/32)

Kierując się tymi słowami ogół uczonych muzułmańskich pragnie, aby cała społeczność islamska zainteresowała się sprawami ludzi samotnych i doprowadziła do tego, by nie było żadnego mężczyzny lub kobiety pozostających w stanie wolnym. Żeby zrealizować to, cała rodzina, sąsiedzi, znajomi powinni zwracać szczególną uwagę na kwestię małżeństwa i pomagać innym w realizacji tego celu. Jeśli jednak istnieje osoba nie posiadająca rodziny czy przyjaciół, to obowiązkiem rządu islamskiego jest pomoc finansowa umożliwiająca małżeństwo
. Wyrażenie w Qur’anie: „Jeśli są biedni, to wzbogaci ich Bóg Swoją łaską” wskazuje, że zła sytuacja finansowa dotycząca mężczyzny nie może stać się głównym powodem zaniechania małżeństwa. Rodzina kobiety nie powinna sprzeciwiać się jej zamążpójściu, jeśli wierny mężczyzna pragnący ją poślubić jest uboższy. Nie należy także, by rodzina mężczyzny, lub on sam, odkładali termin małżeństwa do czasu poprawy sytuacji majątkowej, gdyż na ogół małżeństwo doprowadzi do poprawy tego stanu
, bowiem uczucie odpowiedzialności u mężczyzny powoduje, że poszukuje on jak najlepszych zarobków. O takim przypadku wspomniane jest w tradycji Proroka: „Allah z pewnością pomaga następującym trzem: mężczyźnie pragnącemu czystości, piszącemu niewolnikowi
, który pragnie się wyzwolić oraz walczącemu na drodze Allacha”
.

W jednym z hadisów Prorok tak powiedział do przyjaciół: „Biedny, biedny, biedny mężczyzna, który nie ma żony. Przyjaciele spytali:,A jeśli ma dużo pieniędzy ? Prorok rzekł: Nawet, jeśli ma dużo pieniędzy?. Prorok dodał także: Biedna, biedna, biedna kobieta, która nie ma męża. Przyjaciele zapytali: A jeśli ma dużo pieniędzy? Prorok odparł: Nawet jeśli ma dużo pieniędzy”
.

Qur’an ukazuje, że małżeństwo to dar od Allaha:

„Posyłaliśmy już posłańców przed tobą

i daliśmy im żony i potomstwo”






(Qur’an 13/38)

Tradycja Proroka jest bardzo bogata w zachęty do małżeństwa, Wysłannik Allaha powiedział: „Małżeństwo stanowi moją tradycję, ktokolwiek pokocha moją naturę, niech postępuje według mojej tradycji”
.

Hadisy podobnie jak Qur’an pokazują, że małżeństwo należy do tradycji wszystkich Proroków. Wysłannik Muhammad powiedział:

„Na Allaha, jestem najbardziej bogobojny spośród was, najbardziej cnotliwy, lecz ja poszczę i jem, modlę się i śpię, żenię się z kobietami, to jest moja tradycja, ktokolwiek zaniecha mojej tradycji, ten nie jest jednym z nas”
.

Miało to miejsce po tym, jak trzej mężczyźni chcąc zbliżyć się do Allaha poprzysięgli następujące czyny: pierwszy powiedział - ja będę czuwał całymi nocami modląc się bez przerwy, drugi powiedział - ja będę pościł każdego dnia roku; trzeci powiedział - ja nie zbliżę się do kobiet. Wówczas Prorok gniewał się i wskazał im i wszystkim muzułmanom, że taka skrajność nie jest znakiem wiary, lecz czynem nagannym.


Wiele zalet wynikających z życia małżeńskiego powoduje, że jest ono czynem zbliżającym muzułmanina do Allaha. Dlatego też stan zakonny, a szczególnie chodzi tu o zasadę celibatu został zakazany i uznany za niewłaściwy. Qur’an podkreśla, że stan ten, istniejący w chrześcijaństwie nie pochodzi od Boga, lecz został utworzony przez ludzi: „My im go nie przepisaliśmy” (57/27).

4.2.
ZALETY MAŁŻEŃSTWA PRZEDSTAWIONE PRZEZ  ISLAM

 
Życie małżeńskie przynosi poszczególnym osobom i całemu społeczeństwu Islamskiemu znaczące korzyści. Należą do nich:

Ochrona społeczeństwa przed nadmierną swobodą seksualną. Jak na wstępie powiedziano ten punkt należy do najważniejszych celów małżeństwa. Seksualne kontakty pozamałżeńskie stały się jednym z największych grzechów popełnianych przez ludzi. Małżeństwo musi stanowić twierdzę przed zakusami szatana i właśnie dlatego żonaty mężczyzna nazywany jest w Qur’anie muhsan - chroniony, a kobieta muhsana - chroniona. Popęd seksualny jest tak silny, że niekontrolowany doprowadza do fatalnych konsekwencji, zarówno dla jednostki jak i dla całego społeczeństwa. Islam uznaje moc tego popędu, w Qur’anie zostało objawione: „(…) człowiek został słabym” (4/28) - czyli, uległy wobec namiętności
. Islam uznając ten fakt zamyka go w odpowiednich ramach.


Namiętność seksualna wobec obcej osoby uważana jest za najpotężniejsze narzędzie, które szatan wykorzystuje przeciwko człowiekowi
. Pragnąc wskazać pewne rozwiązania problemów wynikających z wpływu popędu płciowego, Prorok zachęcał muzułmanów do zawierania związków małżeńskich wcześnie, czyli już od momentu uzyskania dojrzałości. Prorok powiedział, zwracając się do młodzieży: „Ktokolwiek spośród was będzie miał możliwość, ten niech się żeni, a kto nie będzie mógł to niech pości, gdyż to oddali go od grzechu”
.

Hadis ten doskonale przedstawia powód, dla którego zawierane jest małżeństwo. Post zalecany w razie niemożności zawarcia związku sprawia, że muzułmanin znajduje się bliżej Allaha, doskonali swoją wiarę, co w konsekwencji oddala go od grzechu.
Małżeństwo stanowi ochronę energii ludzkiej, która mogłaby być rozproszona przez poszukiwanie partnera seksualnego w sposób niedozwolony przez Islam.

Prorok powiedział, że ten, który spojrzy na obcą kobietę i odczuje pożądanie, wówczas niech spełni pożądanie ze swoją żoną
: 

„Jeśli któryś z was spojrzy na kobietę i ona mu się spodoba, ten niech zbliży się do swojej żony”
.

Jak wynika z powyższego, małżeństwo uspokaja popęd seksualny i pozwala człowiekowi służyć społeczeństwu, w pełni wykorzystając siły twórcze i oddalając niekorzystne wpływy.


Najważniejszym celem małżeństwa pozostaje jednak według Islamu utrzymanie stabilnego przyrostu naturalnego. Qur’an zwraca uwagę na tę korzyść płynącą z małżeństwa:

„Bóg dał wam żony z was samych.

A z waszych żon dał wam synów i wnuków

i zaopatrzył was dobre rzeczy”





(Qur’an 16/72)

Allah powiedział także:

„O ludzie ! Bójcie się waszego Pana,

który was stworzył z jednej istoty

i stworzył z niej drugą do pary;

a z nich dwojga rozprzestrzenił wiele mężczyzn i kobiet”







(Qur’an 4/1)

Prorok zachęcał do zwiększenia liczebności rodziny, mówiąc, że będzie się nimi chwalić przed innymi społeczeństwami w dniu sądu ostatecznego
.

Ochrona więzów międzyludzkich i pokrewieństwa. Pragnieniem Islamu jest stworzenie dużego państwa wiernych, min. poprzez uporządkowanie stosunków międzyludzkich, wzmacniając je także dzięki małżeństwu.


Kolejną zaletą małżeństwa jest powstawanie nowych pokoleń wiernych. Islam ustala, że wychowanie wiernych dzieci przynosi rodzicom nieustające korzyści.


Za pozytywną cechę małżeństwa Islam uznaje odpoczynek dla duszy i serca człowieka. Przez całą historię Islamu muzułmanie bardzo dbali o sprawy małżeństwa. Przyjaciel Proroka, uczony Ibn Masud powiedział: „Gdyby pozostało mi dziesięć dni życia, to chciałbym się ożenić, by nie spotkać Allaha jako kawaler”
. Świadczy to o wysokiej randze małżeństwa, jaką zajmuje ona w psychice muzułmanów.

4.3.
CZEGO UNIKAĆ W MAŁŻEŃSTWIE


Do błędów popełnionych przez małżonków, od których należy ich uchronić, Islam zalicza:

1. Skłanianie się ku sprawom doczesnym, materialnym, jeśli odbywa się to kosztem zaniedbywania religii. Al-Hasan powiedział: „Jeśli Allah zechce czynić dobro słudze, to nie daje mu zajmować się rodziną i pieniędzmi”
. Słowa te należy rozumieć następująco: aby stać się dobrym muzułmaninem nie wystarczy tylko dbać o rodzinę i stan swoich finansów, ale trzeba pamiętać o sprawie nadrzędnej, którą jest czczenie Allaha i podporządkowanie się Islamowi. Dbanie o rzeczy materialne, własne interesy musi być podporządkowane rozkazom Allaha, nie mogą stanowić przeszkody dla pełnienia obowiązków religijnych. Dotyczy to zarówno mężczyzn jak i kobiet. Kobieta nie powinna interesować się wyłącznie sprawami domu, a mąż nie powinien interesować się tylko pomnażaniem majątku, spychając wszystkie inne obowiązki religijne na drugi plan. Allah objawił w Qur’anie abyśmy w pierwszej kolejności pamiętali o religii: „Lecz poszukuj wśród tego, co ci dał Bóg, siedziby ostatecznej! Nie zapominaj twojego udziału na tym świecie i czyń dobro, tak jak czyni dobro dla ciebie Bóg!” (Qur’an 28/77).

2. Szukanie zarobku w sposób nielegalny. Może się zdarzyć, że bardzo trudna sytuacja finansowa popchnie mężczyznę do szukania takiej formy zarobkowania. Duże znaczenie może mieć w tej kwestii świadomość religijna żony. Wierna żona potrafi skierować swą rodzinę na drogę prawości i pielęgnować ją, nie dopuszczając do popełnienia grzechu. Właśnie dlatego żony przyjaciół Proroka, wychodzącym z domu mężom mówiły: „Bójcie się Allaha. Nie karmcie nas z haram (zabronionego), gdyż możemy głodować, lecz nie możemy cierpieć w ogniu (piekle)”
.

3. Odbieranie kobietom należnych im praw oraz okazywanie wyrozumiałości źle postępującej żonie. Qur’an mówi:

„O wy, którzy wierzycie!

Strzeżcie się sami i wasze rodziny od ognia,

którego strawą będą ludzie i kamienie”






(Qur’an 66/6)

Znany uczony Abu Hamid al-Ghazali wyciągając wnioski z podstaw Islamu powiedział: „Ktokolwiek ucieka pozostawiając tych, których musi utrzymać, od tego Allah nie przyjmie żadnej modlitwy ani postu, aż do czasu gdy człowiek ten do nich nie powróci. A kto odbiera innym  ich prawa ten jest uciekinierem”
. Mężczyzna pozbawiający kobietę należnych jej praw popełnia wielki grzech. Muzułmanin powinien szacować zalety i wady oraz wybierać to co jest najkorzystniejsze w życiu doczesnym i po śmierci, może wybrać małżeństwo lub stan wolny, jeśli istnieją jakieś przeciwwskazania. Kobieta również powinna rozważyć, czy będzie w stanie odpowiednio zadbać o męża i rodzinę. Oboje przed małżeństwem powinni wyjawić swoje wady.

4.4.
MIEJSCE MAŁŻEŃSTWA W ŚWIETLE PRAWA


 ISLAMSKIEGO (SZARIATU)

1. Małżeństwo jest obowiązkiem (ładżib
) osoby mającej ku temu możliwości, która odczuwa popęd seksualny oraz obawia się cudzołóstwa. Jest to najbardziej rozpowszechniona i wiarygodna opinia uczonych. Jednak Ibn Hazm ze szkoły dahiryckiej oraz niektórzy inni uczeni mówili, iż małżeństwo jest obowiązkiem każdego dojrzałego i zdolnego muzułmanina będącego w stanie utrzymać rodzinę, a ktokolwiek bez powodu nie zawiera małżeństwa lub uchyla się od tego, ten jest grzesznikiem. Grzech ten jest według nich podobny do tego, który czyni człowiek zaniedbując niektóre inne obowiązki religijne
. Reasumując Ibn Hazm uważa, iż obowiązek małżeństwa nie musi być kojarzony z obawą przed cudzołóstwem
.

Prorok powiedział: „Ktokolwiek jest w dobrym stanie finansowym, aby się ożenić i nie czyni tego nie jest jednym z nas”
.

Odzwierciedla to sposób, w jaki celibat w Islamie został zakazany. Sam Prorok powiedział, że nie ma stanu zakonnego w Islamie
.


Należy zwrócić uwagę, że w tej sytuacji małżeństwo ma pierwszeństwo nawet przed obowiązkiem pielgrzymki do Mekki (hadż) oraz dżihadem wojennym. Także kobieta, która poczuje potrzebę zawarcia małżeństwa może poprosić o to mężczyznę. A w sytuacji, gdy dane osoby nie mają możliwości wzięcia ślubu pomimo chęci, to niech wzmacniają swą wiarę i żyją we wstrzemiężliwości.


Jak wynika z powyższego Islam kładzie ogromny nacisk na zapewnienie czystych kontaktów między ludźmi.

2. Małżeństwo jest zalecone (mandub
) w stosunku do osoby mogącej się ożenić i odczuwającej potrzeby seksualne, lecz potrafiącej przeciwstawić się pokusom cudzołóstwa, tym samym nie popełniając grzechu
.

3. Małżeństwo jest nie wskazane (makruh
) w sytuacji, gdy człowiek jest tak biedny, że całkowicie nie posiada finansowego zabezpieczenia na utrzymanie siebie i rodziny. Qur’an mówi:

„I niech starają się żyć we wstrzemięźliwości

ci, którzy nie mają możliwości małżeństwa,

aż wzbogaci ich Bóg Swoją łaską”





(Qur’an 24/33)


Wyżej wymienione punkty odnoszą się także do kobiety, która odczuwając potrzebę małżeństwa może złożyć propozycję małżeństwa mężczyźnie.

4.5.
CECHY IDEALNEJ MAŁŻONKI


Islam wielką uwagę zwraca na wybór odpowiedniej żony przez muzułmanina. Wynika to z faktu, że kobieta ma do wypełnienia wielką misję jako matka i żona. Do cech idealnej małżonki należy:

1. Wierność. Wiara kobieta, według religii Islamskiej ma dominujące znaczenie. W tej kwestii w Qur’anie zostało objawione:

„Z pewnością wierząca niewolnica

jest lepsza od kobiety czczącej bożków,

choćbyście ją podziwiali”






(Qur’an 2/221).

Prorok powiedział o tym samym następująco: „Jeśli Allah obdarzy kogoś wierną kobietę, to oznacza, że dał mu pierwszą połowę jego religii”
.


Wynika z tego, że wierna kobieta jest wielkim pomocnikiem mężczyzny w drodze do osiągnięcia wysokiego boskiego wynagrodzenia: pomaga mężowi w czczeniu Allaha i czynieniu dobra. Prorok zwrócił uwagę na kryteria, według których ludzie oceniają kobiety, mówiąc: „Z kobietą żeń się ze względu na jej majątek, piękność, pozycję rodzinną oraz poziom jej wiary. Wybierz wierną, a wygrasz”
.

Hadis ten świadczy o wielkim wywyższeniu wiary kobiety nad wszelkimi innymi cechami.


Kiedy zostały objawione wersety Qur’anu, mówiące: „A tym, którzy zbierają złoto i srebro, a nie rozdają ich na drodze Boga - obwieść karę bolesną! W dniu, kiedy te metale będą rozpalone w ogniu Gehenny i będą napiętnowane nimi ich ciała, ich boki i grzbiety i Oto co zebraliście dla siebie. Zakosztujcie więc tego, co zebraliście” (Qur’an 9/34,35). Wtedy przyjaciele Proroka zapytali go co ma największą wartość. Prorok odpowiedział im: „Wzywający Allaha język, chwalące Allaha serce oraz wierna żona pomagająca w sprawach wiary”
.

To samo znaczenie Prorok wyraził następująco: „Życie jest zaopatrzeniem, którego najlepszym towarem jest wierna kobieta”
. 

Prorok powiedział także, że szczęściem syna Adama są trzy rzeczy i wymienił na początku wierną kobietę. Jego nieszczęściem są również trzy rzeczy, z których pierwszą jest zła kobieta
.

2. Drugą cechą ściśle powiązaną z pierwszą jest moralne zachowanie. Moralnie postępująca kobieta stoi na straży honoru swego i męża podczas jego nieobecności. Jeśli kobieta jest zła, zachowuje się niemoralnie, to może wyrządzić szkody, które przewyższają jej zalety.


Omar Ibn al-Chattab powiedział: „Sługa Allaha nie zostanie obdarzony dobrocią za swoją wiarę w Allaha bardziej, niż kobieta moralna oraz nie zostanie obdarzony za niewiarę gorzej, niż kobieta ze złym językiem oraz niemoralna”
.

Właśnie dlatego Ahmad Ibn Hanbal, twórca szkoły hanbalickiej, kiedy miał wybrać sobie żonę spośród dwóch sióstr, spytał, która z nich jest spokojniejsza. Kiedy się tego dowiedział, wówczas wybrał tę spokojniejszą, choć miała jedno oko, a jej siostra była ładniejsza
.


Wyżej wymienione cechy żony są dla muzułmanina wymarzonymi. Następne uzupełniają obraz idealnej żony. Jednak są one drugorzędne.

3. Dobrą cechą małżonki jest zdolność do macierzyństwa. Zachęcając do małżeństwa Prorok powiedział:

„Żeńcie się z kobietami miłymi i rodzącymi”
,

gdyż Prorok będzie się chwalił liczebnością muzułmanów w dniu Sądu Ostatecznego. Nie należy zrozumieć z tego hadisu, że Islam zabrania ożenku z bezpłodnymi kobietami. Hadis popiera, a nie zmusza do zawarcia takiego małżeństwa. Wynika z tego, że Islam zachęca do zwiększenia liczebności muzułmanów oraz wzmocnienia więzi rodzinnych i kontaktów międzyludzkich właśnie poprzez małżeństwo oraz odpowiedzialność za bliskich.

4. Kolejną pozytywną cechą małżonki jest jej uroda. Bowiem także ładna kobieta może dostarczyć mężczyźnie szczęścia, jednak urok powinien ściśle wiązać się z moralnością kobiety. Piękna, lecz niemoralna jest bardzo dużym zagrożeniem dla męża, a nawet społeczeństwa. Właśnie dlatego Prorok ostrzegł przed piękną kobietą wychowaną w złym otoczeniu
.

5. Wysoki poziom rodziny. Następnym czynnikiem, którym można kierować się przy wyborze żony jest to, by pochodziła z wiernej i szlachetnej rodziny. Według nauki Proroka dobrze, aby nie wywodziła się z bliskiej rodziny męża
.

6. Warto zadbać, by nie został popełniony mezalians. Chodzi tu o wiek, pozycję społeczną, poziom wykształcenia oraz kwestie materialne. Lepiej dla obu stron, by nie było między nimi dużych dysproporcji, mogących stać się przyczyną nieporozumień. Przypadek, gdy Prorok wyraził zgodę na małżeństwo swej córki Fatimy z Alim, podczas gdy odmówił jej ręki swym bliskim przyjaciołom Abu Bakrowi i Omarowi, jest nam już znany. Lepiej także, by kobieta była dziewicą
. 


Powiedziano: „Jeśli kobieta jest ładna, moralna, kochająca swego męża, nie spojrzała na innych mężczyzn z pożądaniem, to jest podobna hurysie, określanej w Qur’anie pięknymi cechami
.


Są to cechy fizyczne lecz ważniejsze, według Islamu, są cechy duchowe kobiety, określone w Qur’anie następująco:

„Całkowicie poddane Bogu, wierzące,

gorliwe w modlitwie, okazujące skruchę,

pobożne, przestrzegające postu

czy to zamężne czy dziewice”






(Qur’an 66/5)

Prorok powiedział: „Najlepsza kobieta to ta, na którą jeśli spojrzysz to cię zadowala, a jesli coś jej każesz to jest posłuszna, a gdy będziesz nieobecny, to ochroni siebie i twój majątek
.

4.6.
CECHY IDEALNEGO MĘŻA


Jeśli rozpatrywać cechy, które musi posiadać idealny mąż, to nie różnią się istotnie od tych, jakie powinna posiadać kobieta, a więc najważniejsze to wierność i wysoka moralność. Kobieta jako osoba słabsza fizycznie, ulegająca emocjom i delikatna potrzebuje bardziej wiernego i moralnego męża niż mężczyzna wiernej i moralnej żony. Dlatego znany uczony Abu Hamid al-Ghazali stwierdził, że należy być bardziej ostrożnym, jeśli wydaje się córki za mąż
.

Allah w Qur’anie objawił:

„Z pewnością wierzący niewolnik

jest lepszy od mężczyzny czczącego bożków,

choćbyście go podziwiali”






(Qur’an 2/221)

Prorok rzekł: „Jeśli przyjdzie do was ten, którego wiara i moralność zadawalają was, to żeńcie go. Jeżeli tego nie uczynicie, to stanie się pokusa na ziemi i wielka rozpusta”
.

Prorok powiedział także: „Ktokolwiek wydaje swą szlachetną córkę za rozpustnika, ten odcina jej więzy rodzinne (rahm)”
.

Trzeba tu powiedzieć, że zrywanie więzów rodzinnych należy do największych grzechów popełnionych przez ludzi. Zgodnie ze słowami Proroka: „Nie zazna raju zrywający więzy rodzinne (rahm)”
.

Pewnego razu ktoś spytał o radę al-Hasana, za kogo ma wydać córkę? Odpowiedział: „Wydaj ją za tego, który boi się Allaha, gdyż jeśli on ją pokocha, to będzie ją szanował, a jeśli ją znienawidzi, to nie będzie dla niej niesprawiedliwy”
.


Kolejnym czynnikiem, chociaż mało ważnym, który należy brać pod uwagę przy ocenie kandydata jest stan majątku, gdyż utrzymywanie rodziny to obowiązek mężczyzny. Należy także, jak w przypadku kobiety, starać się, by nie popełnić mezaliansu.

4.7.
KOBIETY, Z KTÓRYMI NIE MOŻNA SIĘ ŻENIĆ  

            (MUHARRAMAT) 


Islam pragnął w sposób przejrzysty uporządkować kontakty międzyludzkie i rodzinne, by oddalić społeczeństwo od anarchii seksualnej i innych niemoralnych zachowań. Między innymi dlatego ustanowił, że niektórzy ludzie, np. blisko spokrewnieni, nie powinni mieć ze sobą żadnych kontaktów seksualnych (czyli nie mogą się ożenić). Te grupy ludzi zostały podzielone na dwa rodzaje: stały muharramat oraz tymczasowy muharramat.

Stałe muharramat. Mówi Allah w Qur’anie:

„Są wam zabronione: wasze matki,

wasze córki i wasze siostry;

-wasze ciotki ze strony ojca i ze strony matki;

-córki brata i córki siostry;

-i wasze matki, które was żywiły piersią;

-i wasze siostry mleczne i matki waszych żon;

-i wasze pasierbice będące pod waszą opieka,

zrodzone z żon, z którymi już żyliście( (...)),

i żony waszych synów, zrodzonych z waszych lędźwi”







(Qur’an 4.23)


Mężczyźni, o których mowa w powyższym wersecie stanowią dla wymienionych kobiet maharim, czyli zabraniający lub chroniący. Na podstawie tych słów Qur’anu możemy podzielić grupę stałych muharramat na dwa rodzaje:

1. Muharramat ze względu na urodzenie. Są to matka i jej matka (babki) oraz córki i ich potomstwa, ciotki, siostry, córki braci i sióstr. Dotyczy to także tych samych osób ze strony matki mlecznej.

2. Muharramat ze względu na związki małżeńskie.  Trzeba zaznaczyć, że małżeństwo z kobietami tego rodzaju pozostają mężczyźnie zabronione przez całe życie. Do grupy stałych muharramat należą między innymi matka żony oraz jej babcia, żona ojca i syna. Należy podkreślić, że w tym przypadku wystarczy zawarcie aktu ślubu z kobietą i nie musi dojść do kontaktu seksualnego, oby np. matka żony automatycznie stała się muharrama
 względem męża córki. Dotyczy to także żony ojca względem syna, nawet w przypadku rozwodu czy śmierci ojca. Córki i wnuczki żony (z innego małżeństwa) staną się muharramat (zabronione) mężczyżnie, o ile współżył seksualnie z żoną. W tym przypadku nie wystarczy sam akt małżeństwa. Szkoła dahiricka twierdzi, że gdy córki nie mieszkają w jednym domu z mężem matki (nie ojciec), to nie należą do stałych muharramat względem niego. Ta opinia nie jest słuszna, ponieważ wyciągnięta została na podstawie słabego hadisu
.

3. Muharramat poprzez mleczną matkę. Dla wzmocnienia i rozszerzenia więzów rodzinnych Islam ustanowił, że kobiety karmiące własnym mlekiem obce dzieci stają się dla nich rodziną. Dziecko to będzie traktowane jak własne, a dzieci z rodziny mamki będą jego braćmi i siostrami. Jednak rodzina ze strony męża mamki nie jest traktowana w ten sam sposób. Zwracamy uwagę, że dziecko nie dziedziczy po mlecznej matce ani mlecznym bracie czy siostrze.


Niektórzy uczeni określają, że dopiero jedno pełne karmienie mlekiem mamki powoduje, iż dziecko staje się członkiem jej rodziny. Nie wystarczy kilka łyków: dziecko musi całkowicie zaspokoić głód
. Jednak inni uczeni, jak Abu Hanifa i Malik uważali, że ilość mleka nie ma znaczenia. Opierali się na słowach wersetu, które nie określają ilości oraz na hadisie Proroka, który dowiedziawszy się, że kobieta i mężczyzna byli karmieni przez tą sama kobietę, nie pozwolił, by wzięli ślub i nie pytał o ilość mleka
. Według opinii szkoły szafi'ickiej i większości badaczy hadisów, dziecko staje się synem lub córką po przynajmniej pięciu pełnych karmieniach. Według Aiszy, Prorok określił właśnie taką liczbę
. Ta opinia jest najbardziej wiarygodna
. Wiek karmionego dziecka nie może przekroczyć dwóch lat. W Qur’anie zostało objawione:

„Matki pragnące w pełni wykarmić swoje dzieci

będą je karmiły przez całe dwa lata”






(Qur’an 2/233)

4.7.1.
Powody ustalania bliskich muharramat


Do powodów, dla których Islam zabronił zawierania małżeństw między wyżej wymienionymi osobami, można zaliczać:

1. 
Jeśli chodzi o małżeństwa z bliskimi krewnymi, to zakaz ma na celu, by więzi między nimi cechowała miłość, litość i szacunek. W przypadku, gdyby  małżeństwu towarzyszyły problemy, to nie miałyby one wpływu na uczucia i kontakty rodzinne. Nieporozumienia mogące spowodować częstokroć rozwód, mogą bowiem doprowadzić zarazem do rozbicia kontaktów rodzinnych, o które bardzo dba Islam.

2. 
Małżeństwa w obrębie bliskiej rodziny powodują osłabienie fizyczne i psychiczne kolejnych pokoleń.

3. 
Ustanowienie maharim (liczba mnoga ad mahram) wywołuje w stosunku do córek, matek czy sióstr zachowanie uczuć ojcowskich, synowskich czy braterskich, tak różnych od innych kontaktów i czystych od wszelkich pokus seksualnych.

4. 
Islam dąży do poszerzenia znajomości i kontaktów międzyludzkich, a małżeństwa z bliskimi nie sprzyjają temu
.

5. 
Zabronienie małżeństwa z byłą żoną ojca lub synów, spowodowane jest specyficznymi delikatnymi kontaktami tych bliskich.

4.7.2. Pozostałe kobiety, z którymi nie można się żenić

Tymczasowe muharramat. Z kobietami tak określonymi nie można się żenić ze względu na istnienie tymczasowego powodu. Jeżeli nie będzie on już miał miejsca, kobiety przestają być  muharramat. Grupę tą stanowią następujące osoby:

1. Siostry żony. Mężczyźnie nie wolno pojąć za żonę swojej szwagierki, dopóki jest żonaty z jej siostrą. W przypadku śmierci żony lub rozwodu jej siostra nie będzie dla niego muharrama. Qur’an mówi o tej sprawie:

„(...) i żebyście nie poślubili dwóch sióstr”






(Qur’an 4/23)

2. Wszystkie kobiety zamężne (muhsanat - chronione). Nie wolno pojąć za żonę lub nawet prosić o rękę już zamężną kobietę. Możliwe jest to dopiero po rozwodzie albo po śmierci męża.

3. Kobiety po rozwodzie ostatecznym. Kobieta rozwiedziona po raz trzeci z tym samym mężczyzną, nie może po raz czwarty wyjść za niego za mąż chyba,  że wyjdzie za kogoś innego i z tym kimś się rozwiedzie. Qur’an mówi:

„A jeśli on (mąż) rozwiódł się z nią ostatecznie,

to ona nie jest mu dozwolona,

dopóki nie wyjdzie za innego mężczyznę.

A jeśli ten da jej rozwód,

to nie popełnią grzechu, powracając do siebie”






(Qur’an 2/230)

4. Cudzołożnica i cudzołożnik. Z tymi osobami nie wolno zawierać związków małżeńskich. Unieważnienie tego warunku nastąpić może w chwili, gdy cudzołożnicy okażą szczerą skruchę i na zawsze oddalą się od tego grzechu. Qur’an przedstawia tą sytuację mówiąc:

„Cudzołożnik pojmie za żonę

tylko cudzołożnicę lub bałwochwalczynię;

a cudzołożnica może mieć za męża

tylko cudzołożnika lub bałwochwalcę”






(Qur’an 24/3) 

oraz

„Z wyjątkiem tych,

którzy się następnie nawrócą i poprawią”






(Qur’an 24/4)


Szkoła hanaficka twierdzi, że cudzołóstwo mężczyzny z kobietą powoduje, że stanie się ona stałą muharrama (zabroniona) w stosunku do jego synów, a mężczyzna cudzołożnik będzie stałym mahramem dla córek tej, z którą grzeszył
. Inne szkoły oraz ogół muzułmanów nie zgadzają się z tą opinią, opierając się na wersetach 23 i 24 czwartej sury. Ponadto w końcowej części tych wersetów Allah mówi: „I dozwolone wam jest poszukać żon poza tymi, które zostały wymienione” (Qur’an 4/24). 
5. Bałwochwalczyni i bałwochwalca. Są oni zabronieni tak dla muzułmanina jak i dla muzułmanki, oczywiście do czasu zanim nie przyjmą Islamu za swoją religię. Nie wolno poślubić ludzi odwracających się od religii Islamskiej, którzy poprzednio byli wierzący. Muzułmanka nie może wyjść za mąż za mężczyznę spośród „ludzi Księgi - ahl al-kitab”, tj. chrześcijanina czy żyda. Problem ten przedstawimy w dalszej części.

4.8.
MAŁŻEŃSTWO Z INNOWIERCAMI


Islam zabronił muzułmance i muzułmaninowi zawierania małżeństw z bałwochwalcami. Oznacza to, że nie wolno wiązać się z ateistami. Allah w Qur’anie objawił:

„I nie żeńcie się z kobietami,

które czczą bożków, dopóki one nie uwierzą”






(Qur’an 2/221)

Małżeństwo stanowi najgłębszy i najsilniejszy związek między dwojgiem dojrzałych ludzi, który łączy serca i kieruje je ku jednemu celowi. Islam zakłada, że będzie on silny i długotrwały, gdy zostanie zbudowany na niezachwianej podstawie. Najsilniejszą podstawą jest oczywiście wiara w Allaha, to ona pozwala małżonkom stworzyć wspólne życie oparte na wzajemnym zrozumieniu, szacunku oraz miłości. By nie rujnować tej opoki, Islam zabronił małżeństwa z niewiernym.


Od poruszanej wyżej kwestii oddzielić trzeba małżeństwo muzułmanina z kobietami, określanymi przez Qur’an „ludźmi Księgi - ahl al-kitab” - tj. z chrześcijankami czy żydówkami, mimo zastrzeżeń Islamu co do ich wiary. Ten pogląd zawiera się w słowach Qur’anu:

„Dzisiaj są wam dozwolone dobre rzeczy,

dozwolone wam jest pożywienie tych,

którym została dana Księga;

a wasze pożywienie jest im dozwolone.

I kobiety cnotliwe spośród tych,

którym została dana Księga przed wami”






(Qur’an 5/5) 

W świetle religii Islamskiej kobieta wywodząca się spośród ludzi Księgi stoi dużo wyżej niż kobieta nie wierząca w Allaha, czcicielka bożków. Uczony Ibn al-Munzyr powiedział: „Żaden z poprzednich muzułmanów nie zabronił muzułmaninowi małżeństwa z kobietami ludzi Księgi”
. Pomimo tego niektórzy uczeni muzułmańscy są zdania, że lepiej nie zawierać związków z niemuzułmankami ze względu na potencjalne trudności w praktykowaniu religii oraz wychowaniu dzieci na ludzi wiernych. Zwolennikiem tej opinii był też Omar Ibn al-Chattab. Według nielicznej grupy, do których należy współczesny uczony Muhammad al-Ghazali, takie małżeństwa są  zabronione. M. Al-Ghazali powiedział: „Małżeństwo z niewystępną kobietą spośród ludzi Księgi było dopuszczalne dla muzułmanina, mogącego decydować o sprawach domu i wychowaniu dzieci według zasad Islamu. Lecz cechy ludzi Księgi są dalekie od cech ludzi w Europie i w Ameryce. Tora i Ewangelia straciły swój wpływ na tych ludzi”
. 


Warunkiem zawarcia takiego małżeństwa jest możność wychowania przez mężczyznę dzieci w wierze islamskiej.


Współczesny uczony prawa Islamskiego (fakih) Jusuf al-Karadałi powiedział: „Jeśli w takim niemuzułmańskim kraju istnieje mniejszość islamska, to należy zabronić mężczyźnie żenić się z niemuzułmankami, by nie dopuszczać do sytuacji, że muzułmanki nie będą miały mężów muzułmanów. To jest szkodliwe dla społeczeństwa Islamskiego”
. Według al-Karadałiego, mimo usankcjonowania takiego związku prawem Islamskim, lepiej go odłożyć tymczasowo, z uwagi na dobro muzułmanów.


Jeśli chodzi o małżeństwo muzułmanki z innowiercą, nie jest ono w ogóle dopuszczalne. Słowa Qur’anu to potwierdzają:

„Jeśli uznacie je za wierzące,

to nie odsyłajcie ich do niewiernych:

one nie są im dozwolone,

ani oni nie są dozwoleni dla nich”






(Qur’an 60/10).

W żadnym przypadku muzułmanka nie może pozostawać pod wpływem ludzi innych wiar. Powodem tego jest niezaprzeczalny fakt, że to na ogół mężczyzna jest stroną silniejszą i ma teoretycznie większy wpływ na kobietę. Jest to metoda ochrony muzułmanki i jej wiary.


Innowierca będący mężem muzułmanki prawdopodobnie zdominowałby ją, a tym samym mogłoby powstać zagrożenie dla praktykowania przez nią religii. Całkowicie odwrotnie jest z Islamem, który uznaje judaizm i chrześcijaństwo oraz przestrzega zasady nie przymuszania ludzi do nawrócenia się;

 „nie ma przymusu w religii”






(Qur’an 2/256).

Islam dał kobietom spośród „ludzi Księgi”, będącym żonami muzułmanów prawo do praktykowania swojej religii.

4.9.
ZARĘCZYNY I NARZECZEŃSTWO

Dla osób pragnących zawrzeć związek małżeński zalecany jest okres narzeczeństwa. To czas dla narzeczonych, by mogli poznać się nawzajem. Zaręczyny polegają na tym, że zainteresowany mężczyzna osobiście lub za pośrednictwem kogoś ze znajomych, zwraca się z prośbą do opiekuna kobiety o jej rękę. Islam dał kobiecie wolną wolę oraz prawo zaproponowania mężczyźnie, by się z nią ożenił. Tak było w przypadku małżeństwa Proroka z jego pierwszą żoną Chadidżą, która sama poprosiła o ślub.


Przechodząc do szczegółów prawnych należy wyjaśnić, że nie można zaręczyć się z wdową przed upływem czterech miesięcy i dziesięciu dni od śmierci jej męża (jest to okres żałoby). Nie należy także wyrażać chęci poślubienia podczas trwania żałoby, ze względu na szacunek wobec zmarłego, oraz by nie ranić czyichś uczuć po stracie bliskiej osoby. Można co prawda planować małżeństwo z wdową, lecz nie należy mówić o tym publicznie:

„I nie popełnicie żadnego grzechu,

proponując zaręczyny kobiecie

albo ukrywając ten zamiar w swoich sercach.

Bóg wie, że o nich myślicie.

Lecz nie czyńcie im obietnic potajemnie,

używajcie słów uznanych zwyczajem.

I nie decydujcie o zwarciu małżeństwa,

dopóki nie upłynie przepisany czas”






(Qur’an 2/235).

Nie wolno także zaręczać się z rozwódką w okresie oczekiwania zwanym al-idda, który umożliwia mężowi i żonie powrót do siebie
. Zawarcie małżeństwa w niedozwolonym czasie powoduje unieważnienie aktu ślubu i religia nakazuje je zerwać
.


Islam zabrania muzułmanom prosić o rękę już zaręczonej kobiety. Czyn taki bowiem krzywdzi innego muzułmanina i jest grzechem. Częstokroć pobudki takiego zachowania wynikają z zazdrości i nienawiści, a nawet pewnej namiętności. Doprowadza to do licznych problemów międzyludzkich i dlatego Islam surowo potępia tego rodzaju praktyki. Prorok powiedział: „Muzułmanin jest bratem innego muzułmanina(...) Nie wolno mu zaręczać się z narzeczoną swego brata, chyba że tamten zerwie zaręczyny”
.

W sytuacji gdy mężczyzna i kobieta dobrowolnie wyrażą chęć zaręczenia się, Islam zezwala na wzajemne, nawet długotrwałe spojrzenia. Prorok mówił: 

„Jeśli ktoś się zaręczy z kobietą to niech spojrzy na nią nawet, gdy ona o tym nie wie”
.

Prorok określił w jednym z hadisów obszar ciała kobiety na jaki narzeczony może spoglądać. Zależy to także od panujących obyczajów oraz od sytuacji. Uczeni muzułmańscy są zgodni, że można patrzeć na twarz i dłonie. Natomiast Abu Dałud stwierdził, iż nie ma konkretnych granic. Niektórzy uczeni zezwolili na oglądanie tych części ciała, które zazwyczaj kobieta pokazuje ojcu i innym członkom rodziny
. Takie wnioski mogą być wyciągnięte z hadisu Proroka, pozwalającego na spojrzenia nawet bez wiedzy kobiety.


Podczas okresu narzeczeństwa Islam pozwala na wspólne rozmowy i dyskusje między zaręczonymi jednak pod warunkiem, że nie przebywają sami w zamkniętym pomieszczeniu. Może im towarzyszyć ktoś z rodziny narzeczonej, by lepiej wzajemnie się poznali. Uczeni sprzeciwiają się wychodzeniu samych narzeczonych na zewnątrz, nawet do miejsc publicznych, w obawie przed zakusami szatana, który pragnie nakłaniać ich do oddalenia się w miejsca odludne, co jest w Islamie surowo zabronione
 (dopuszczalne są wspólne krótkie spacery w miejscach publicznych, jeśli nie dążą oni do przebywania na osobności w miejscu odludnym
).


W celu dokładniejszego poznania przyszłej towarzyszki życia Islam pozwala, by zaufana znajoma kobiety uczciwie zapoznała się szczegółowo z charakterem narzeczonej, a nawet spojrzała na tradycyjnie zakrywaną przez nią część ciała; oczywiście nie wolno przekraczać granic al-ałry
, czyli dla kobiet miejsc między pępkiem a kolanami. To samo odnosi się do kwestii lepszego poznania przyszłego męża.

4.9.1.  Rezygnacja z zaręczyn 


Każde z narzeczonych może w dowolnym czasie zerwać zaręczyny. W zależności od tego kto rezygnuje ze wspólnego życia, musi uregulować sprawę wydatków poniesionych w okresie narzeczeństwa. Według szkoły hanafickiej kobieta musi zwrócić mężczyźnie jego dary w niezmienionym stanie, powinna to uczynić bez względu na to, kto zerwał. Szkoła malikicka jest zdania, że jeśli mężczyzna doprowadził do zerwania, to kobieta nie musi mu nic zwracać. Jednakże kiedy ona rezygnuje z małżeństwa zwraca narzeczonemu jego podarunki bez względu na to, w jakim są stanie. Uczeni szkoły szafi'ickiej uważają, że trzeba oddać prezenty lub ich równowartość
.


Jednakże dary zwraca się tylko w szczególnych przypadkach zależnych od sytuacji. Taką opinię można wyciągnąć z hadisu Proroka: „Mężczyźnie nie wolno dać podarunku,

 a potem go odebrać z wyjątkiem ojca, który daruje prezent swojemu dziecku”
.

4.10.
AKT MAŁŻEŃSKI

4.10.1.  Warunki aktu małżeńskiego

Według religii islamskiej ślubu może udzielić każdy uczciwy, dojrzały muzułmanin. Jednak wraz ze wzrostem liczebności muzułmanów do udzielania ślubów zostały ustanowione odpowiednie instytucje religijne zwane sądami prawnymi, pełniące funkcje podobne urzędom stanu cywilnego w Polsce. Wydany dokument ślubny jest jednocześnie aktem prawnym i religijnym. Jeżeli ślubu udziela zwykły muzułmanin, to sprawa nieco się komplikuje, ze względu na brak odpowiednich dokumentów prawnych. 

Przedstawione tu zostaną religijne uregulowania dotyczące aktu małżeńskiego, które obowiązują wszystkich muzułmanów na świecie. W celu prawidłowego zawarcia aktu małżeńskiego muszą zostać spełnione następujące warunki - szurut (liczba poj. szart):

1- Dobrowolna zgoda dwojga zainteresowanych osób. Nie można zmusić do małżeństwa ani kobiety, ani mężczyzny. Gdy dojdzie do związku bez zgody jednego z partnerów, to można unieważnić akt ślubu. Za przykład może posłużyć historia wdowy Hasny Bint Chaddam zmuszanej przez ojca do małżeństwa. Kiedy poskarżyła się Prorokowi, ten unieważnił małżeństwo
. Uczony muzułmański Ibn al-Kajjim powiedział: „Dojrzała mądra kobieta jest wolna i samodzielnie może zawierać wszelkie akty bez najmniejszej interwencji ze strony ojca”
.

2- Zgoda opiekuna kobiety.  Jeśli kobieta nie ma opiekunów albo jeśli są oni nieobecni, wówczas niezbędna jest zgoda sędziego. Dzieje się tak ze względu na odpowiedzialność spoczywającą na opiekunie kobiety, bowiem gdy jej małżeństwo nie będzie udane i nastąpi rozwód, to właśnie opiekun będzie zobowiązany do zabezpieczenia jej utrzymania na dalsze życie. Z tego powodu Islam uzależnił zawieranie małżeństwa od zgody opiekuna
. Nie oznacza to jednak próby  manipulowania kobietą.

Prorok powiedział: „Nie ma małżeństwa bez opiekuna”
,

a Aisza wyjaśniła: „Jeśli jakaś kobieta wyjdzie za mąż bez zgody swego opiekuna to jej małżeństwo nie jest ważne”. Ostatnie słowa powtórzyła aż trzy razy oraz dodała: „Sułtan (władca) jest opiekunem tego, który nie ma opiekuna”
.


Założyciel szkoły hanafickiej Abu Hanifa oraz Abu Jusuf twierdzili, że dojrzała fizycznie i psychicznie kobieta może sama zawrzeć akt małżeński
. Takie właśnie wnioski wyciągnęli interpretując niektóre wersety koraniczne np:

„A kiedy daliście rozwód kobietom, to po upływie oznaczonego dla nich czasu nie przeszkadzajcie im, aby wzięły sobie innych mężów, jeśli spodobają się sobie nawzajem” (Qur’an 2/230)

Na podstawie tych wersetów, w których nie ma mowy o wyrażeniu opinii przez opiekuna, uczeni wnoszą, że kobieta sama podejmuje decyzję. Swoje wnioski popierają tym, iż skoro może samodzielnie zawierać kontrakty kupna i sprzedaży oraz dysponować w innych sprawach gospodarczych, to także jest niezależna, jeśli chodzi o zawieranie małżeństwa. 

3 -Obecność dwóch świadków. Muszą być oni znani jako ludzie sprawiedliwi i godni zaufania. Według Abu Hamida al-Ghazali nie musi tak być, gdy zachodzi potrzeba szybkiego zawarcia
.


Islam zabronił potajemnego zawierania małżeństw - co do tego zgodni są wszyscy uczeni muzułmańscy. Uważa  się to za rodzaj cudzołóstwa i dlatego dopiero obecność świadków przy zawieraniu ślubu czyni je w pełni jawnym i legalnym. Zwróćmy uwagę, że hadisy mówiące o świadkach są uznane za słabe (daifa), lecz ze względu na ich mnogość oraz brak sprzecznych z nimi hadisów prawdziwych (sahih), uczeni przyjęli je jako obowiązujące. Należy między innymi ten: „Nie ma małżeństwa bez opiekuna i dwóch sprawiedliwych świadków”
. Według tych zasad postępowali przyjaciele Proroka, ich następcy oraz większość uczonych.


Rozpatrując kwestię świadczenia kobiet podczas ceremonii ślubnej zauważamy, że szkoły hanbalicka i szafi'icka twierdzą, że tylko mężczyźni mogą być świadkami w sprawach karnych oraz przy zawieraniu małżeństwa i przy rozwodzie
. Szkoła hanaficka przyjmuje świadectwo dwóch kobiet i jednego mężczyzny
. Nie dopuszcza się sytuacji, by niemuzułmanin był świadkiem na ślubie muzułmanów. Jeśli jednak kobieta nie jest muzułmanką - to jedynie szkoła hanaficka zezwala na świadków spośród ludzi Księgi
. 

4 -Wyrażenie ustnej prośby o rękę oraz uzyskanie zgody od obojga zainteresowanych. Warunek ten może się dokonać pod warunkiem osiągnięcia dojrzałości psychicznej i fizycznej. Jeśli jedna z osób jest ograniczona umysłowo, lub jest to niedojrzałe, nieświadome swych obowiązków dziecko, wówczas akt małżeński nie jest prawidłowy
.


W sytuacji, gdy proszący o rękę lub opiekun nie może stawić się osobiście, wówczas wyraża prośbę albo zgodę na piśmie, oczywiście w obecności świadków.


Najlepiej, by zawarcie aktu małżeńskiego miało formę podobną do następującącej: opiekun kobiety zwraca się do kandydata na męża słowami: „chwała Allahowi jego modlitwa i pokój niech będą z Prorokiem. Żenię cię z moją córką(...)”. Proszący o rękę powtarza modlitwę oraz dodaje: „ zgadzam się na wysokość as-sadaku (...)”. Imam Uniwersytetu al-Azhar, Mahmud Szaltut wywnioskował z wielu wersetów, że kobieta -zarówno będąca dziewicą, jak i rozwódka czy wdowa ma prawo wykazać się inicjatywą w wyrażaniu słów aktu małżeńskiego
.


Werset Qur’anu, w którym Allah zwraca się do Proroka, mówi o prawie kobiety do decydowania o małżeństwie:

„A jeśli ona sama ofiaruje się Prorokowi(...)”






(Qur’an 33/50)

Jak widać z powyższego nawet w sprawie małżeństwa Proroka inicjatywa i chęć małżeństwa mogą zależeć od kobiety.

5- As-Sadak jest obowiązkowym małżeńskim darem mężczyzny dla kobiety. Słowo as-sadak pochodzi od as-sedk, czyli prawdomówność. Świadczy o szczerej intencji mężczyzny do poślubienia wybranej kobiety
. Qur’an mówi:

„I dawajcie kobietom wiana (as-sadak)
 jako dar”







(Qur’an 4/4)

Imam al-Kurtubi w swojej interpretacji wersetu powiedział, że as-sadak jest darem Allaha dla kobiety
. Inną popularną nazwą as-sadak jest al-mahr.


W okresie przedislamskim, zwanym al-dżahilija (niewiedza) dar małżeński należał do opiekuna kobiety. Islam nakazał, że ani mąż, ani opiekun nie mogą odebrać kobiecie tego daru. Nie wolno zmuszać jej, by łożyła na przygotowania do ślubu ze swojego majątku czy z as-sadaku. Cały dar należy tylko do niej i może nim dysponować w dowolny sposób oraz bez jakiejkolwiek interwencji męża
. Oznacza to, że wszelkie przygotowania do rozpoczynającego się życia małżeńskiego oraz wydatki związane ze ślubem należą do obowiązków mężczyzny.


Wielkość daru nie jest ustalona dokładną sumą i zależy od sytuacji materialnej mężczyzny oraz musi być uzgodniona przez obojga. Może to być np. pierścionek, garść daktyli czy wersety z Qur’anu, oczywiście  pod warunkiem zgody obu stron. Znajoma Proroka Um Salma wyszła za mąż za Abu Talha, a jej as-sadak było przyjęcie Islamu przez przyszłego męża
. Jeśli chodzi o większy as-sadak, to Islam nie zabrania tego:

„A jeśli chcecie poślubić drugą,

a jednej z nich daliście kintar
,

to nie odbierajcie z tego nic!”






(Qur’an 4/20)


Prorok zachęca, aby as-sadak był mały, traktowany symbolicznie: „Najbardziej błogosławione małżeństwo, to najmniej kosztowne”

oraz: „Najlepszy as-sadak to najmniejszy”
.

Omar Ibn al-Chattab powiedział: „Nie przesadzajcie z as-sadak, gdyż gdyby jego wysokość była znakiem szlachetności czy cnotliwości, to Prorok wyprzedziłby was w tym czynie”
. As-sadak jaki dawał Prorok swoim żonom był skromny. Zdaniem szkoły hanafickiej najmniejszą ilością as-sadak jest 10 darhamów, a według szkoły malikickiej 3 darhamy. Nie ma dowodów na istnienie takiego minimum ani w Qur’anie, ani w tradycji Proroka. Ograniczenie górnej granicy jest zabronione. Omar Ibn al-Chattab ograniczył as-sadak do czterystu darhamów, lecz pewnego razu przyszła do niego pewna kobieta i czytała mu 20 werset z czwartej sury Qur’anu mówiący o „kintar”, wówczas Omar zrezygnował ze swej decyzji


Dawanie as-sadak odbywa się zarówno przed ślubem, jak i po nim, lecz następuje to za zgodą kobiety. Zachęca się, by przynajmniej część ustalanego as-sadak była dana przed małżeństwem
.


Reasumując, według większości uczonych muzułmańskich, akt małżeński bez dostarczania as-sadak jest nieważny. Jednakże szkoła hanaficka twierdzi, że as-sadak nie jest obowiązkowy podczas zawierania małżeństwa, gdyż według nich nie jest filarem (rukn) ani koniecznym warunkiem (szart) małżeństwa
. Popularny na Zachodzie mit o sprzedaży muzułmanki podczas zaślubin  jest nie tylko absurdem, lecz żałosną próbą fałszowania faktu, że Islam uszlachetnił pozycję kobiety. Jeśli chodzi o ceremonię ślubu, to Islam nie ingerował w nią i nie ustalił konkretnego charakteru. Oznacza to, że może się różnić w poszczególnych regionach świata muzułmańskiego.

4.10.2.  Stawianie warunków przy zawieraniu małżeństwa


Uczeni muzułmańscy są zgodni co do tego, że nie wolno stawiać warunków sprzecznych z nauką Islamu, na przykład o nie utrzymywaniu kobiety przez męża czy o nieposłuszeństwie kobiety
.


Wszelkie warunki odpowiadające nakazom Islamu, a dotyczące pożycia małżeńskiego, jak dobre traktowanie żony czy inne podobne mogą być stawiane. Natomiast w przypadku warunku zabraniającego wywiezienia żony poza jej rodzinne miasto lub zakazanie mężczyźnie poślubienia innej kobiety, to zdania uczonych są podzielone
. Ibn Ruszd powiedział, że powodem tych niezgodności jest sprzeciw ogółu wobec szczegółu. To jedna z podstaw religijnych do wykorzystania przez uczonych badających źródła religii ( ulama usuls ad-din). Ich zdaniem szczegół ma pierwszeństwo, jeśli jest przeciwny ogółowi. Ogółem jest hadis Proroka: „Każdy warunek, którego nie ma w Qur’anie jest nieważny”
, a szczegółem w tym przypadku jest inny hadis mówiący o tym, że: „Warunek który ma pierwszeństwo przy dotrzymaniu to ten dotyczący małżeństwa z kobietami”
.


Jeśli stawiany warunek ma związek z rozwodem, to jest przez Islam zabroniony. Kobieta nie może żądać, by mężczyzna przed ich małżeństwem rozwiódł się z poprzednią żoną. Jest na ten temat hadis Proroka: „Nie wolno żenić się z kobietą kosztem rozwodu z inną kobietą”
.

Natomiast warunek pozwalający kobiecie na rozwód w każdej chwili, w której tylko zechce, aprobuje szkoła hanaficka, uznając go za szlachetny. Zawarcie w akcie ślubnym punktu dającego kobiecie prawo decydowania o rozwodzie zależy od aprobaty męża. Jeśli zgodzi się, wówczas będzie to darem dla niej.

4.10.3.  Unieważnienie aktu małżeńskiego


Przedstawione zostaną pewne przypadki, dające kobiecie oraz mężczyźnie prawo do natychmiastowego zerwania aktu małżeńskiego. Należą do nich:

1. Oszustwo mężczyzny lub kobiety. Na przykład, jeśli jedna ze stron zatai swoją bezpłodność. Nie zawsze decyduje to o rozwiązaniu małżeństwa, lecz strona oszukana ma prawo tego żądać. W razie rozwodu osoba oszukująca ponosi wszystkie koszty ślubu. Jako oszustwo traktuje się również przedstawianie kobiety nie będącej dziewicą jako dziewicę
. 

2. Istnienie skrytych przez oszustwo chorób uniemożliwiających kontakty seksualne
. Natomiast zatajenie informacji na temat istnienia innych, poważnych chorób, według niektórych szkół daje prawo do przerwania małżeństwa, natomiast według innych nie można z tej przyczyny uzyskać rozwodu
.


Jak widać, powody pozwalające obu stronom na zerwanie małżeństwa przez obie strony dotyczą oszustwa. Islam dbając o piękno i porozumienie w związku małżeńskim oraz miłość i miłosierdzie, nie pozwala w żadnym przypadku na takie sytuacje i dlatego większość uczonych jest zdania, iż należy zerwać małżeństwo w przypadku istnienia skrywanych wcześniej wad cielesnych
.

4.11.
WSPÓŁŻYCIE MAŁŻEŃSKIE


Podstawą życia małżeńskiego jest obopólny szacunek, zrozumienie, miłość i współczucie. Małżeństwo jest duchowym odpoczynkiem dla dwojga ludzi. Każdy z małżonków musi znać swoje prawa i obowiązki oraz starać się jak najlepiej je wypełniać, gdyż są rozdzielone sprawiedliwie, tak w sensie materialnym jak i etycznym. Przyjaciel Proroka, znany uczony Islamski Ibn Masud powiedział: „Zaprawdę, ja się ozdabiam dla mojej żony, tak jak ona ozdabia się dla mnie”
.


Mąż i żona powinni dyskutować ze sobą o wszystkich ważnych i decydujących sprawach, mąż nie może zachowywać się jak tyran. Qur’an mówi o życiu po rozwodzie, podkreślając ważność wspólnego porozumiewania:

„Jeśli oboje chcą odstawić dziecko od piersi

za obopólną zgodą i naradą,

to nie popełnią grzechu”






(Qur’an 2/230)

Tym bardziej taka zgodność powinna panować w małżeństwie.


Allah w Qur’anie ustanowił, że małżeństwo jest wielkim zobowiązaniem, najważniejszym z aktów zawieranych między ludźmi: „A one otrzymały od was wielkie zobowiązanie” (4/21). Imam al-Azharu Mahmud Szaltut powiedział, że jeśli napotykamy w wyrażeniach koranicznych słowo „zobowiązanie - misak”, to rozumiemy, że kojarzy się ono zawsze z czczeniem Allaha i jego jednością oraz przejmowaniem jego prawa. Ten związek z życiem małżeńskim wskazuje nam, na jaki wysoki poziom zostało ono wyniesione przez Allaha, który upodobnił je do wiary i swego prawa
.


Islam zabronił niehumanitarnych zachowań wobec kobiet, jakie miały miejsce wcześniej. Zakazał pewnych kontaktów seksualnych oraz wszelkich przejawów złego traktowanie ze strony męża. Islam zabronił mężom zaniechania na dłuższy czas kontaktów seksualnych z żoną, pozostawiając ją ni to żoną, ni to rozwódką. Takie zachowanie umniejszało znaczeniu małżeństwa.


Miłość i wzajemny szacunek między małżonkami przedstawił interpretator Qur’anu ar-Razi następująco: „Znajdujemy między dwojgiem małżonków taką litość, że nie jest powtarzalna nawet wśród krewnych. Nie jest to spowodowane namiętnością seksualną, gdyż ona z wiekiem przemija, natomiast miłość i szacunek pozostaje. Jest to podarunek Allaha dla człowieka”
.


Dbając o porozumienie i ufność Islam zakazał snucia jakichkolwiek domysłów co do zachowania i postępowania drugiej osoby. Nie wolno na przykład przeszukiwać rzeczy osobistych w celu sprawdzenia uczciwości współmałżonka. Nie należy rozpowiadać innym tajemnic wspólnych lub osobistych. Islam ustanowił, że jest to wielkim grzechem. Prorok powiedział:

„Spośród najgorszych ludzi, najniższą pozycję u Allaha w dniu sądu ostatecznego będzie miał mężczyzna, który mówi z żoną w tajemnicy, a potem idzie i opowiada o jej sekrecie”
.

Kontakty seksualne małżonków powinny być zachowane jako sekret. Prorok upodabnia tych, którzy opowiadają obcym o sprawach intymnych do diabła i diablicy, spotykających się na ulicy i współżyjących na oczach patrzących ludzi.

4.12.
OBOWIĄZKI I PRAWA MAŁŻONKÓW


Prawa i obowiązki muszą dotyczyć każdej kobiety i każdego mężczyzny. Islam zakłada, że prawie każdy członek społeczeństwa Islamskiego zawrze w przyszłości związek małżeński przyjmując na siebie  zobowiązania odpowiadające naturze poszczególnej płci
. Równość istnieje w przypadku logicznej ku temu potrzebie. Różnica między płciami w niektórych sprawach jest i musi być, ponieważ wynika niezbicie z  natury ludzkiej
.

4.12.1.  Prawa kobiety

Za prawa kobiety, a tym samym obowiązki mężczyzny uznaje się:

1. Utrzymanie. Należy zwrócić uwagę, że utrzymanie jest nie tylko obowiązkiem, lecz stanowi zachętę do czynienia dobra, za które mężczyzna zostanie wynagrodzony. W Qur’anie na temat utrzymania mowa jest siedemdziesiąt dwa razy, a słowa skierowane są wyłącznie do mężczyzn, gdyż kobieta nie ma obowiązku kogokolwiek utrzymywać. Żonie należy zabezpieczyć mieszkanie, bowiem Qur’an nakazuje:

„Dajcie im mieszkanie, tam gdzie wy mieszkacie,

stosownie do waszych środków!”






(Qur’an 65/6)

oraz zagwarantować jej wszystkie inne potrzeby materialne. Prorok powiedział: „One mają u was godne utrzymanie i ubranie”
.

To wszystko musi mężczyzna zapewnić kobiecie, nawet jeśli jest ona bogata. Wymieniony werset koraniczny oraz hadisy Proroka nie określają, na jakim poziomie ma się to kształtować. Kobieta bogatsza od męża i tak musi mieć zapewnione przez niego utrzymanie. Jeśli chodzi o jej majątek, to dysponuje nim samodzielnie.

Ilość i jakość utrzymania zależne są od stanu finansowego męża:

„Niech ten, który żyje w dostatku,

wydaje według swojego dostatku!

Niech ten, któremu zostało wymierzone,

wydaje według tego, co daje mu Bóg!

Bóg nie obciąża żadnej duszy niczym innym, niż tym, co jej dał”







(Qur’an 65/7)


Tak więc, jeśli mąż jest w stanie ubrać kobietę w najlepsze materiały, takie jak jedwab, to musi go jej zapewnić
, lecz nie zaleca się przy tym zbytniej rozrzutności, co dotyczy wszystkich muzułmanów: „Jedzcie i pijcie, ale nie trwońcie! Zaprawdę, Bóg nie kocha rozrzutników” (Qur’an 7/31)


Hadis Proroka, podany przez Muslima, podaje:

„Jeśli wydano dinara w imię Allaha, dinara na uwolnienie niewolnika, dinara na biedaka, dinara na swoją rodzinę, to największe wynagrodzenie jest za dinara wydanego na rodzinę”
.


Nie wolno mężczyźnie stać się tyranem dla swoich najbliższych, nie wolno mu też nie przyjmować do wiadomości ich zdania czy zostawiać bez środków do życia. Prorok powiedział:

„Wystarczającym grzechem dla mężczyzny jest, gdy zostawia tych, których utrzymuje”
.

Według prawa religijnego, jeśli mąż przestanie łożyć na żonę, to będzie miała ona prawo rozwieść się z nim lub domagać się prawnego rozwiązania sprawy w celu zdobycia pieniędzy na utrzymanie swoje i dzieci. W przypadku skąpstwa męża, żona może korzystać z pieniędzy na zaspokojenie potrzeb własnych oraz dzieci nawet bez jego wiedzy. W ten sposób właśnie postąpił Prorok wobec Abu Sufjana, którego żona oskarżyła o skąpstwo. Prorok poradził jej tak uczynić: „Weź w sposób godny tyle, ile potrzebujesz ty oraz dziecko”
. Żona może brać z majątku męża dając jałmużnę nawet bez jego wiedzy, pod warunkiem, że nie marnotrawi majątku. Oboje otrzymują wynagrodzenie od Allaha
.


Utrzymywanie przestaje być obowiązkiem mężczyzny, jeśli żona nie jest mu posłuszna, oraz gdy wychodzi z domu bez jego pozwolenia. Odmienne zdanie wyraża szkoła dahiricka twierdząc, iż nie może to stanowić powodu do zaprzestania utrzymywania kobiety. Ibn Hazm powiedział: „Mężczyzna musi utrzymywać żonę od chwili ślubu „(...) bez względu na to, czy ona jest mu posłuszna czy nie, bogata czy biedna, mająca ojca lub będąca sierotą, dziewica czy nie dziewica, wolna lub niewolnica, na ile pozwala mu jego stan finansowy”
.


Jeśli kobieta jest majętna i sama pragnie pomóc mężowi w utrzymaniu, może to zrobić i będzie to stanowiło jej jałmużnę. Może także niezamożnemu mężowi dać zakat
. Bogaty mąż nie ma takiej możliwości, gdyż jego obowiązkiem jest ją utrzymać i nie może pozwolić by była zaniedbana lub żyła w biedzie.


Należy zwrócić uwagę na utrzymanie niezamężnej kobiety. Uczeni muzułmańscy są zgodni, że trzeba zapewnić opiekę dziewczynie do czasu małżeństwa oraz chłopcu do momentu osiągnięcia przez niego dojrzałości.  Jest to obowiązkiem opiekuna. Jeśli chodzi o chłopców, to niektórzy uczeni uważają, że ojciec ma obowiązek utrzymywania dojrzałego syna, gdy nie jest on w stanie sam zadbać o swoje sprawy
.


Obowiązek otoczenia opieką niezamężnej kobiety i młodego chłopca spada po ojcu w pierwszej kolejności na braci, dziadków, wujków, a jeśli nie ma opiekunów, to na barki rządu Islamskiego. Kobieta nie musi pracować zarobkowo.

2. Dobre traktowanie. Ustanowienie przez Islam posłuszeństwa kobiety wobec mężczyzny miało na celu wezwanie tego ostatniego do najlepszego wykorzystania swoich praw w kierowaniu rodziną. Religia nakazała mężczyźnie sprawiedliwe i dobre traktowanie kobiety w okresie trwania małżeństwa oraz przez całe jej życie. Allah objawił w Qur’anie:

„Obchodcie się z nimi w sposób przyzwoity”





(Qur’an 4/19)

oraz:

„Nie wyrządzajcie im przykrości

i nie stawiajcie ich w trudnej sytuacji”






(Qur’an 65/6) 

Allah zachęca do cierpliwości wobec wad kobiety, ponieważ każdy człowiek jest omylny i popełnia błędy. Należy oddalać złe uczucia w stosunku do żony:

„A jeśli czujecie względem nich wstręt,

to być może czujecie wstręt do czegoś,

w czym Bóg umieścił wielkie dobro”






(Qur’an 4/9)

W przypadku narastającej nienawiści między małżonkami muszą oni zdecydować czy pragną poprawić swe zachowanie, czy też podjąć decyzję o rozwodzie.

W tradycji Proroka znajdujemy liczne wypowiedzi świadczące o ogromnym szacunku, jakim musi być darzona kobieta. Prorok powiedział, że dobroć okazywana żonie jest oznaką wiary:„Najlepsi spośród was, to najlepsi dla swych żon”

oraz: „Najpełniejszą wiarę spośród wiernych mają najbardziej moralni i najserdeczniejsi dla swych rodzin”
.

Sam Prorok jest wzorem człowieka sprawiedliwego i dobrego dla swych żon, którym pomagał w wykonywaniu niektórych prac, nigdy im nie ubliżył ani nie uderzył. Swoją pierwszą żonę Chadidżę wspominał po kres życia, a Aisza była jedną z najbardziej kochanych przez niego osób
. W mowie pożegnalnej przed śmiercią, będącą ostatnimi słowami rzekł:

„Modlitwa, modlitwa oraz ci, którymi zawładnęły wasze prawice (niewolnice)(...). Nie obciążajcie ich ponad granice ich wytrzymałości. Allah, Allah co do kobiet, one są brankami w waszych rękach, wzięliście je w depozyt od Allaha i ożeniliście się z nimi na podstawie słowa Allaha”
. 


Określając naturę kobiety Prorok powiedział, że została stworzona z krzywego żebra i dlatego nie wolno jej prostować na siłę. Często trzeba ścierpieć czynione przez nią zło, ponieważ to należy do dobrego sposobu jej traktowania. Prorok okazywał wiele cierpliwości wobec niektórych złych zachowań swych żon. Zdarzało im się sprzeciwiać jego słowom, a czasami któraś z nich oddaliła się w domu od niego na cały dzień
. Drugi kalif Omar Ibn al-Chattab, mężczyzna bardzo stanowczy, powiedział: „Mężczyzna przebywając ze swoją rodziną powinien być jak dziecko. A jeśli czegoś potrzebują od niego, znajdą w nim mężczyznę”
.


Mężczyzna musi wyrzucić ze swego serca nieuzasadnioną zazdrość i podejrzliwość. Zazdrość winna być umiarkowana oraz uzasadniona i dlatego Prorok zabronił muzułmanom skradać się nocą, by z ukrycia podglądać swą żonę w oczekiwaniu na jakieś jej błędy
. Allah w Qur’anie objawił: „O, wy, którzy wierzycie! Unikajcie wielce podejrzeń. Zaprawdę, niektóre podejrzenia są grzechem! Nie szpiegujcie się wzajemnie!” (Qur’an 49/12) Ciągła podejrzliwość i zazdrość powodują, że życie małżeńskie staje się puste, pozbawione miłości, zaufania, litości i spokoju. Prorok powiedział: „Allah nie miłuje zazdrości mężczyzny, okazywanej swojej rodzinie bez uzasadnienia”
.


Do dobrego traktowania kobiety należy kwestia jej kształcenia religijnego i przygotowania do życia; w tej kwestii Allah objawił:

„O wy, którzy wierzycie!

Strzeżcie się sami i wasze rodziny od ognia”






(Qur’an 66/6)


Obowiązkiem męża jest zainteresowanie się potrzebami seksualnymi żony. Ibn Abbas - kuzyn i przyjaciel Proroka rzekł: „Zaprawdę ja ozdabiam się dla swojej żony, tak jak i ona dla mnie”
.


Nie może zabronić wizyt jej rodziców, ponieważ tak nakazuje religia. Mąż ma prawo zabrać żonę w wybrane przez siebie miejsce, gdzie chciałby zamieszkać pod warunkiem, że jest ono odpowiednie. W Qur’anie zostało objawione: „Dajcie im mieszkanie tam, gdzie wy mieszkacie, stosownie do waszych środków” (Qur’an 65/6) Mąż nie może wyrządzać krzywdy żonie wyjeżdżając lub mieszkając z dala od niej w innym miejscu. Wolno jej wówczas zwrócić się do sędziego, który może zadecydować na jej korzyść
.


Religia Islamska zabrania całkowitego zaniechania współżycia płciowego. Jest to czyn zakazany (haram). Allah objawił w Qur’anie:

„Ale nie odsuwajcie się całkowicie,

aby jednej z nich nie pozostawić jakby w zawieszeniu.

A jeśli się pogodzicie i będziecie bogobojni,

to, zaprawdę, Allah jest przebaczający, litościwy”






(Qur’an 4/129)

4.12.2.  Prawa męża 


Islam zadbał o to, by mężczyzna mógł na łonie rodziny odpocząć od problemów, codziennych trosk związanych z utrzymaniem rodziny. Dlatego właśnie kobieta zapewniająca mężowi duchowy odpoczynek, spokój i odprężenie jest szczególnie wynagradzana. Religia zachęca do szacunku względem męża, osoby, która powinna stać się najważniejszą i najbliższą kobiecie. Aisza spytała Proroka, swego męża:

„Kto z ludzi ma najwięcej praw do kobiety?, Prorok odpowiedział: Jej mąż. Spytała się jeszcze: Kto ma najwięcej praw do mężczyzny? i w odpowiedzi usłyszała: Jego matka”
.

Do obowiązków żony względem męża należy:

1. Posłuszeństwo. Sytuacja wyjątkowa, w której kobieta nie może być posłuszna mężowi ma miejsce, gdy wymaga on od żony czegoś, co jest sprzeczne z prawami Allaha. Oznacza to, że w żadnym wypadku kobieta nie może być posłuszna nikomu w kwestiach przeciwnych religii islamskiej. Islam zakłada, że rodzina, jako najmniejsza komórka społeczna powinna mieć swojego kierownika, by jak najlepiej spełniać swą misję. Jeśli mężczyzna wykorzystuje to stanowisko stosując niemoralne metody, wówczas będzie karany, tak samo jak w przypadku, gdyby próbował zdobyć pieniądze dla rodziny w nieuczciwy sposób. Kobieta powinna być posłuszna mężczyźnie we wszystkich kwestiach zgodnych z zasadami Islamu, by mógł on w bogobojności sterować rodziną. Ilustrują to hadisy Proroka:

„Jeżeli kobieta modli się pięć razy dziennie, pości w ramadanie, zachowuje swoją czystość i będzie posłuszna swojemu mężowi, to zostanie jej powiedziane:”Wejdź do raju z jakiej bramy zechcesz”
.


Żona powinna okazać posłuszeństwo mężowi zaspokajając jego potrzeby seksualne, ma to na celu przede wszystkim rozładowanie popędu płciowego, co zapewnia wykorzystanie przez niego energii w pracy i uwalnia umysł od fantazji seksualnych, w rezultacie zdrady małżeńskiej i jej konsekwencji. Prorok powiedział: „Jeśli mężczyzna wezwie żonę do swego łóżka, a ona jemu odmówi  i on zaśnie w gniewie, wówczas aniołowie przeklną ją aż do rana”
.

Kobieta nie może pościć w dni zalecone przez sunnę (tradycję Proroka) bez pozwolenia męża
. Nie dotyczy to naturalnie dni postu obowiązkowego w miesiącu ramadan. Post (saum) w dniu zaleconym powoduje między innymi oddalenie od kontaktów seksualnych i dlatego mąż może zabronić poszczenia, jeśli będzie chciał z nią współżyć w tym czasie. Islam zobowiązał kobiety do zaspokajania potrzeb seksualnych męża.
 Nie ulega wątpliwości i potwierdzają to badania naukowe, że natężenie hormonu odpowiedzialnego m.in. za natężenie popędu seksualnego – testosteronu, osiąga  u mężczyzn najwyższy poziom 6 - 7 razy dzienie, podczas gdy u kobiet zbiega się on z okresem największej jej płodności w cyklu menstruacyjnym.
 Jest to fakt, którego nie można lekceważyć, w czym utwierdza nas Qur’an i Sunna Proroka. Ta olbrzymia energia, którą owłądnięty jest mężczyzna musi znaleźć swe ujście w sposób legalny. Z drugiej strony jest to sposób, aby kobiety – żony, nieświadome ogromu problemu związanego z energią seksualną mężczyzny – męża, oddały należne mu prawa. Mając to na uwadze, zarówno żona jak i mąż przyczyniają się do budowy zdrowych stosunków rodzinnych, społecznych, wolnych od zdrad, chorób seksualnych, dewiacji itp.

 2. Dbanie o dobra małżonka podczas jego nieobecności, czyli ochrona honoru, dbanie o interesy, majątek oraz dom męża. 


Kobieta nie może rozdawać przesadnie pieniędzy swego męża bez potrzeby ani też zdradzać go, a nawet wpuszczać do domu osoby, której mąż nie toleruje
. Prorok powiedział:

„Najlepsza z waszych kobiet to ta, na którą jeśli spojrzy mąż, to ona go zadawala oraz jeśli jej rozkaże, to ona będzie mu posłuszna, a jeśli jest nieobecny, to ona ochrania go dbając o swój honor oraz jego majątek”
. 

Obcy mężczyzna (nie mahram lub tymczasowy mahram) nie może wchodzić do domu kobiety bez pozwolenia męża. A jeżeli już musi wejść, to nie mogą pozostawać sam na sam.

3. Opieka i dbałość o męża. Oznacza to dbanie o sprawy domowe typu jedzenie, ubranie itp. Jeśli chodzi o ten obowiązek kobiety względem męża, to uczeni muzułmańscy różnili się w opiniach. Niektórzy z nich (chociaż niewielu) twierdzili, że to są powinności kobiety. Tego zdania był m. in. Ibn al-Kajjim al-Dżałzi ze szkoły hanbalickiej. Dowodem dla tej grupy uczonych jest fakt, że Prorok kazał swej córce Fatimie doglądać jej męża Alego 

i opiekować się nim, natomiast jemu nakazał pracować i zarabiać na żonę
. Także żony przyjaciół Proroka zajmowały się sprawami swych mężów i Prorok wiedząc o tym, nie był temu przeciwny
.


Jednakże większość szkół Islamskich nie zobowiązuje kobiety do zajmowania się sprawami męża. Są to szkoły szafi'icka, hanaficka i malikicka. Według nich do aktu małżeńskiego należy obowiązek dostarczania przyjemności seksualnej mężowi, a nie zajmowanie się jego sprawami. Hadisy Proroka świadczą o tym, że kobieta ze szczerej chęci i poprzez dobre morale, a nie z religijnego obowiązku powinna troszczyć się o męża
.


Według niektórych uczonych mąż będący w dobrej sytuacji finansowej powinien wynająć kogoś do prac domowych. W przypadku złego stanu materialnego męża żona sama powinna zadbać o należyte wykonywanie prac domowych
. Jest to prawdopodobnie opinia najbardziej zbliżona do hadisu Proroka dotyczącego jego córki. Gdy Prorok kazał Fatimie zadbać o męża, wówczas ona poskarżyła się na dużą ilość prac domowych i poprosiła o wynajęcie osoby do pomocy
. Ten nakaz Proroka wynikał prawdopodobnie ze złej sytuacji finansowej Alego.


Jak widać z treści tego podrozdziału, obowiązki współmałżonków wzajemnie się uzupełniają, co świadczy, że nie istnieje zjawisko wywyższania jednej płci nad drugą, lecz panuje porządek i rozsądek ustawiony przez Islam. Allah objawił w Qur’anie:

„One mają prawa równe swoim obowiązkom,

zgodnie w sposób godny”






(Qur’an 2/228)

4. Żałoba po zmarłym mężu. Kobietę obowiązuje okres żałoby po śmierci męża i wynosi cztery miesiące i dziesięć dni. W tym czasie nie może ona wyjść ponownie za mąż. Prorok powiedział: „Kobieta nie może nosić żałoby po zmarłym dłużej niż trzy dni, oprócz żałoby po mężu, która wynosi cztery miesiące i dziesięć dni”
.

Niektórzy uczeni (nieliczni) uznali, że hadis ten został zniesiony przez inny, podany przez Ahmada Ibn Hanbala, w którym Prorok powiedział do żony swego zmarłego kuzyna Dża'afara Ibn Abu Taliba w trzecim dniu żałoby: „Nie noś żałoby po tym dniu”
.


Będąc w żałobie wdowa nie może używać perfum, malować oczu kohlem
, ozdabiać się dla podkreślenia urody, czy okazywać względy innym mężczyznom. Nie może też nosić biżuterii, prócz tej która jej nie ozdabia. Ubranie winna mieć w kolorze czarnym lub zbliżonym, gdyż jest to kolor żałoby
. Asz-Szafi'i zabrania noszenia jedwabiu, a Ibn Hazm zezwala na noszenie jedwabiu nawet białego czy żółtego, byle nie wzorzystego
. Ma to swoje odniesienie w hadisie, w którym Prorok zabrania noszenia ubrań z wzorzystych materiałów. Wyjątek stanowi tylko pewien strój jemeński, nazywany asab
. W okresie żałoby tak jak w normalnym życiu, kobieta powinna dbać o czystość, gdyż stanowi to jedną z cech muzułmanina. Kwestia ubioru jest naturalnie uzależniona od  uznania obyczajowego danego kraju, ale zamknieta w granicach wytyczonych przez Islam (zakrywający całe ciało kobiety, prócz twarzy i rąk, nieprzezroczysty, nie podkreślajacy walorów budowy kobiety).


Żałoba kobiety nie powinna oznaczać nieustannego płaczu, tak jak to było w zwyczaju kobiet u ludów przedIslamskich, kiedy to kobiety płakały, lamentowały i rozdzierały szaty. Prorok stanowczo zakazał kobietom podobnego zachowania.

4.13. PRZEWODNICTWO I PODZIAŁ RÓL W RODZINIE


Islam patrzy na rodzinę jako na podstawową komórkę dużego społeczeństwa. To od niej zależy stan całego narodu. Dobre zrozumienie, wspólne planowanie i kontakty wśród członków rodziny są bardzo ważnymi czynnikami istnienia upragnionego społeczeństwa Islamskiego. I właśnie dlatego Islam podał konkretne prawa i obowiązki dla każdego członka rodziny, oraz co się z tym wiąże, określił dla rodziny przewodnictwo. Jest ono ogromną odpowiedzialnością, gdyż ze sposobu jego sprawowania trzeba będzie rozliczyć się przed Bogiem. 

W religii islamskiej istnienie przywódcy jest jedną z najważniejszych zasad porządkującą życie ludzkie. Prorok nakazał wyznaczyć przywódcę nawet w niewielkiej grupie: „Jeśli troje z was będzie w podróży, to niech wyznaczą kogoś spośród nich na przywódcę”
. Tym bardziej dotyczy to rodziny, której przywódca musi być odpowiedzialny, mieć silny, zdecydowany charakter, nie reagować emocjonalnie. I tak ze względu na utrzymanie rodziny przez męża oraz naturę kobiety Islam ustanowił, że przywództwo rodziny należy do mężczyzny, którego charakter bardziej predystynuje do tej roli. Kobieta nosi, rodzi i wychowuje dzieci oraz ma miesiączki. To wszystko wyczerpuje często jej siły i wpływa na emocje; może stawać się bardziej nerwowa i sama wymagać większego zainteresowania oraz troski ze strony otoczenia. W całej historii ludzkości kobieta opiekowała się dziećmi, to ona najwięcej z nimi przebywa, jest litościwa i bardzo ulegająca emocjom. Natomiast mężczyzna w obecności innych mężczyzn nie potrzebuje czułości, lecz stanowczości i powagi. Stanowczość mężczyzny nie może być lepsza, czy bardziej potrzebna niż emocjonalność kobiety, ponieważ każda cecha człowieka jest darem od Allaha i jest niezbędna. Musi być jednakże odpowiednio do sytuacji wykorzystana.


Islam nie chce zmieniać tego stanu, lecz go uporządkować dla dobra ludzkości. Mężczyzna stał się przywódcą i kierował rodziną, co nie oznaczało, że nie szukał pomocy i rady oraz nie uwzględniał opinii pozostałych jej członków. Sam Prorok prosił swych przyjaciół o radę. Allah objawił: „(...)zasięgaj ich rady w każdej sprawie”(Qur’an 3/159). Kierownictwo nie oznacza wywyższania się nad innych, podobnie jak nie ma różnicy ze względu na kolor skóry czy stan zdrowia człowieka. Jeśli Allah daje komuś coś, co go wyróżnia, co nie oznacza, że jest on lepszy. Należy to przyjąć bez żadnych zahamowań, gdyż pochodzi  od Allaha, służy dobru ludzkiemu. Mówi Allah o tej sprawie następująco: „Kiedy zdecydował Bóg i Jego Posłaniec jakąś sprawę, to nie godzi się ani wierzącemu, ani wierzącej, aby mieli inny wybór w tej sprawie” (Qur’an 33/36). A co się tyczy różnicy między płciami, to Qur’an mówi:

„Nie pragnijcie tego,

czym wyróżnił Bóg jednych z was,

dając im wyższość nad drugimi.

Mężczyznom przypadnie udział w tym, co sobie zarobili, i 

kobietom przypadnie udział w tym, co sobie  zarobiły”







(Qur’an 4/32).

Taka wyższość związana jest z dobrym wypełnianiem swej misji. Qur’an w wielu wersetach wymienił wyższość - będącą rozróżnieniem bogatych od biednych, uczonych od nieuczonych, ale pod warunkiem dobrego wykorzystania tego, czym Bóg nas obdarzył. Allah w Qur’anie objawił w tej kwestii: „Bóg wywyższał jednych z was nad drugimi w rozdziale swoich dóbr”
 (Qur’an 16/71) 

Ludzie, o których mowa w tym wersecie są w obliczu Boga lepsi, jeśli zachowują się odpowiedzialnie. Natomiast w przypadku odchodzenia od zasad religii, kara będzie większa. Uczony, który grzeszy, a znający dobrze zasady religii poniesie większą karę, niż człowiek nieuczony. Podobnie jak bogaty skąpiący swojego majątku w imię Allaha, zostanie bardziej ukarany niż biedny. Tak jak niesprawiedliwy władca poniesie karę za każdą skrzywdzoną przez siebie osobę. Czyniąc dobro otrzymujemy większe wynagrodzenie w zależności od dobrych czynów. Prorok powiedział: „Mężczyzna jest opiekunem swej rodziny i on jest za nią odpowiedzialny”
. 

Qur’an za ważny powód oddania przewodnictwa w rodzinie mężczyźnie, uznaje obowiązek zabezpieczenia finansowego rodziny:

„Mężczyźni stoją nad (kałłamuna) kobietami ze względu na to, że Bóg dał im wyższość jednym nad drugimi, i ze względu na to, że oni rozdają ze swego majątku”







(Qur’an 4/34)

Wyrażenie „stoją nad” - z arabskiego kałłamuna - oznacza odpowiedzialność za utrzymanie. Słownik al-muhit tłumaczy to wyrażenie jako „utrzymać kobietę i spełniać jej potrzeby”
;
.


Inny werset mówiący o tym rozróżnieniu kobiety i mężczyzny mówi następująco:

„Mężczyźni mają nad nimi wyższość

 (daradża - stopień)
„







(Qur’an 2/228) 

Arabskie wyrażenie „daradża” oznacza stopień i odnosi się do rozróżnienia dotyczącego przewodnictwa i odpowiedzialności na rodzinę. Jest to popularna interpretacja egzegetów Qur’anu
;
;
. Jednak współczesny islamski myśliciel i interpretator Qur’anu Sajjid Kutb twierdzi, że koraniczne wyrażenie „stopień” kojarzy się jedynie z prawem mężczyzny do powrotu do żony podczas okresu oczekiwania „al-idda” po powrotnym rozwodzie.
 Werset odnosi się do tej właśnie kwestii. 

„A ich mężowie, jeśli zapragną pogodzenia,

mają pełne prawo powrócić do nich w tym czasie.

One mają prawa równe swoim obowiązkom,

w sposób godny.

Mężczyźni mają nad nimi (stopień)”






(Qur’an 2/228)

Natomiast według innych interpretatorów Qur’anu stopień przewagi oznacza nakładanie na mężczyznę odpowiedzialności utrzymania. Jak widać z dosłownego znaczenia daradża i jego interpretacji stopień przewagi mężczyzny w żadnym przypadku nie odnosi się do wywyższenia duchowego czy społecznego.


Mężczyzna nie może zarządzać osobistą własnością kobiety, gdyż jest ona całkowicie niezależna w rozporządzaniu nią. Własne pieniądze kobieta może wydawać swobodnie, bez pytania męża o zgodę. Kobieta po zawarciu małżeństwa zachowuje swoje nazwisko. Mąż nie może także mieć władzy nad wiarą i przekonaniami żony. Islam dał mężczyznom prawo małżeństwa z kobietami z ludu księgi, czyli z chrześcijankami i żydówkami, oraz ochrania ich przekonania religijne.

4.14.
NIEPOSŁUSZEŃSTWO KOBIETY


Pomimo, że Islam zawiera system prawny, to w sprawach rodzinnych daje możliwość indywidualnego rozwiązywania problemów i interweniuje jedynie w ostateczności. Interwencja z zewnątrz niejednokrotnie powoduje zaostrzenie konfliktów. Wśród mogących zaistnieć problemów rodzinnych można wymienić lekceważenie obowiązków małżeńskich, okazywanie zarozumiałości, czy pogardy w ważnych sprawach rodzinnych
. W takiej sytuacji życie małżeńskie staje się piekłem i dlatego Allah dbając o rodzinę uporządkował stosunek męża do żony w razie jej nieposłuszeństwa. Mąż jako opiekun i przywódca rodziny musi dbać o porządek w sposób dla niej korzystny. W Qur’anie Allah objawił:

„I napominajcie te, których nieposłuszeństwa się boicie, pozostawiajcie je w łożach i bijcie je.

A jeśli są wam posłuszne,

to starajcie się nie stosować do nich przymusu

(nie stosujcie do nich przymusu)”






(Qur’an 4/34)


W celu rozwiązania konfliktu należy postępować w sposób zalecany przez Qur’an. Najpierw porozmawiać z nieposłuszną kobietą, dokładnie uświadomić jej niewłaściwość postępowania oraz dać odpowiednią radę. Trzeba podać ja w sposób delikatny, by nie wzbudziła jeszcze większego nieposłuszeństwa. Mąż musi wykazać się przenikliwością, mądrością oraz cierpliwością. Tylko takie postępowanie może odnieść pozytywne skutki i doprowadzić do tego, że żona zrozumie swe błędy i poprawi się. Jeśli jednak rozmowa i udzielanie rad nie odniesie żadnych skutków i kobieta pozostanie dalej w swym uporze, wówczas należy zaprzestać kontaktów seksualnych, bowiem cechą osobowości kobiety jest dążenie do upiększania się i to stanowi jej najsilniejszą broń. Oziębłość seksualna mężczyzny wytrąca jej broń z ręki i powinna położyć kres niewłaściwemu zachowaniu wobec męża
.


Islam wymierzył surową karę za wzorowane na przedislamskim postępowaniu traktowanie żony - chodzi tu o wypowiadane przez męża słowa: „Jesteś dla mnie jak plecy mojej matki”. Po nich mąż w czasach przedislamskich oddalał się od małżonki, nie utrzymywał z nią stosunków płciowych i kobieta  nie była ani żoną, ani rozwódką. Allah mówi o tym następująco: „Tych, którzy odsyłają swoje żony, mówiąc: Ty jesteś dla mnie jak plecy mojej matki i powtarzają to, co powiedzieli - obowiązuje wyzwolenie niewolnika, zanim będą mogli ponownie się zetknąć (...). A kto nie ma możliwości, powinien pościć przez dwa następujące po sobie miesiące, zanim ponownie się zetkną, a kto nie ma możliwości, powinien nakarmić sześćdziesięciu biedaków” (Qur’an 58/3,4).

Powszechnie znany proces oddalania żony na nieograniczony czas był zwalczany przez Islam. Nie został jednak całkowicie zabroniony, gdyż służył do wyegzekwowania posłuszeństwa na żonie posługującej się urodą, by poniżać męża. Takie oddalenie nie może dotyczyć wszystkich wspólnych kontaktów, tylko seksualnych i nie może trwać długo
;
;
;
;
. Przekroczenie czterech miesięcy automatycznie oznacza rozwód: „Ci, którzy przysięgają odejść od swoich kobiet, powinni czekać cztery miesiące” (Qur’an 2/226).


Kiedy wszystkie te metody nie skutkują, wówczas można kobietę lekko uderzyć, tak aby jej nie zranić, czy pozostawić śladów na ciele. Prorok powiedział w pożegnalnej pielgrzymce:

„Bądźcie dobrzy dla kobiet, gdyż one są u was brankami (...) Jeśli one czynią nieposłuszeństwo widoczne, to pozostawiajcie je w łożach i bijcie je w sposób nieszkodliwy, a jeśli są wam posłuszne to nie stosujcie względem nich przemocy”
,

oraz nadmienił:

„(...) nie wolno bić po twarzy, obrażać a oddalać się od niej tylko w domu”
. 

Interpretatorzy muzułmańscy uważali, że uderzyć kobietę należy tylko symbolicznie. Niektórzy mówili nawet, że ma to wyglądać niczym uderzenie gałązką (mysłak)
.


Islam zakłada, że muzułmanka jest kobietą wrażliwą i delikatną, i lekkie uderzenie odczuje jako karę za nieposłuszeństwo oraz zrozumie niewłaściwość swego postępowania. Takie załatwianie konfliktów świadczy o dbałości Islamu o harmonię i porządek w rodzinie.


Bicie kobiety nie należy do czynów zalecanych i jest dozwolone tylko w ostateczności. Sam Prorok nigdy nie uderzył, ani nie obraził żadnej ze swych żon, Aisza powiedziała:

„Nigdy Prorok nie uderzył swojej kobiety, ani swego służącego”
.

Pewnego razu Prorok rzekł: „Nie bijcie niewolnic Allaha (kobiet)”, a po pewnym czasie przyszedł do niego Omar Ibn al-Chattab i powiedział, że kobiety sprzeciwiały się mężom, stały się nieposłuszne. Wówczas Prorok zezwolił na bicie żon (gdy zawiodą wcześniej wymienione sposoby postępowania). Po pewnym czasie zjawiły się u Proroka kobiety i skarżyły się na mężów, a on zwrócił się do mężczyzn:

„Przychodziło do domu Muhammada wiele kobiet oskarżających swych mężów, tacy nie są najlepsi spośród was”
.


W przypadku nieodpowiedniego zachowywania się męża, reakcja żony nie może być podobna do postępowania męża. Islam określił jako metodę w tej sytuacji: po pierwsze dyskusję i interwencję bliskich lub znajomych. Jeśli zaś te środki zawiodą to rozwód, podczas którego mąż poniesie straty materialne. Qur’an tak przedstawia tę kwestię:

„Jeśli kobieta obawia się złego traktowania

lub obojętności ze strony swego męża,

to nie będą mieli grzechu,

jeśli dojdą między sobą do zgody, bo zgoda jest lepsza”







(Qur’an 4/128)

4.15.
KONTAKTY SEKSUALNE MIĘDZY MAŁŻON-KAMI


Zwalczając konsekwencje nieczystych kontaktów seksualnych (cudzołóstwa), Islam bardzo dba o właściwe zaspokojenie popędu płciowego człowieka. Stanowi on bowiem jeden z najsilniejszych i najbardziej wpływowych motywów ludzkich reakcji. Dlatego też uporządkowane w odpowiedni sposób kwestie dotyczące popędu zapobiegają nadmiernej swobodzie seksualnej
. Zabroniono wszelkich kontaktów pozamałżeńskich i prawo islamskie surowo karze wszelkie od tego odstępstwa
. Dla odbywających takie stosunki Allah wyznaczył u Siebie bardzo surową karę (jeśli nie zostali za to ukarani na ziemi i nie okazali szczerej skruchy):

„I ci, którzy nie wzywają żadnego boga, poza Allahem, i nie zabijają nikogo wbrew zakazowi Boga, chyba że zgodnie z prawem; i nie uprawiają rozpusty (nie cudzołożą)
. A kto to czyni, spotka go kara za grzech. Jemu będzie podwojona kara w Dniu Zmartwychwstania i będzie w niej poniżony na wieki. Z wyjątkiem tych, którzy się nawrócili, którzy uwierzyli i uczynili dobre dzieło; tym Bóg zamieni ich złe czyny na dobre. Allah jest Przebaczający, Litościwy”, (Qur’an 25/68-70)


Z drugiej strony wyjaśniono jak bardzo Islam zachęca do kontaktów małżeńskich  i wynagradza za nie. Stały się one swoistym rodzajem czczenia Boga, gdyż pomagają w oddaleniu człowieka od grzechu cudzołóstwa czy dewiacji seksualnych. Prorok powiedział: „Kontakt seksualny każdego z was ze swoją żoną jest jak jałmużna”.

Przyjaciele zapytali Proroka: „O Wysłanniku Allaha, czy kiedy jeden z nas współżyje ze swoją żoną, to czy będzie wynagrodzony?”. Prorok odpowiedział: „A gdyby cudzołożył, czy nie zostałby ukarany?. Dlatego czyniąc to legalnie zostanie wynagrodzony”
. Analogicznie dotyczy to kobiety.


Istnieją jednak przypadki, gdy wspomniane kontakty są zabronione, na przykład podczas menstruacji czy połogu:

„Będą ciebie pytać o okres miesięczny.

Powiedz: To jest cierpienie.

Trzymajcie się więc z dala od kobiet

podczas okresu miesięcznego

i nie zbliżajcie się do nich,

dopóki one się nie oczyszczą.

A kiedy się oczyszczą,

to przychodźcie do nich,

tak jak nakazał wam Bóg”





(Qur’an 2/222)

Wyrażenie - trzymajcie się z dala - odnosi się wyłącznie do współżycia, a nie do innych kontaktów miedzy małżonkami. Natomiast czystość oznacza w tym wersecie dbałość o higienę i wykonanie ablucji (rytualnego oczyszczenia), która jest warunkiem odprawiania modlitwy (salat).


Po objawieniu tego wersetu niektórzy Beduini zrozumieli, iż chodzi o całkowite oddalenie od kobiet podczas menstruacji, lecz Prorok powiedział: „Kazałem wam, abyście oddalili się od kontaktów seksualnych podczas okresu miesięcznego, a nie oddalili je z domu  (...)”


Podczas menstruacji dozwolone są kontakty cielesne, lecz tylko pod warunkiem, że nie dotyka się okolic intymnych - tj. miejsc wówczas nieczystych. Zawsze zabronione są stosunki doodbytnicze.  Prorok Muhammad powiedział: „Przeklęty jest ten, który uprawia kontakty doodbytnicze”
.


Niektórzy uczeni twierdzili, że lepiej, aby podczas współżycia współmałżonkowie nie rozbierali się do naga lecz tylko odkrywali pewne części ciała. Na poparcie tego podawali hadis Proroka mówiący: „Jeśli ktoś spośród was kontaktuje się seksualnie ze swą żoną, to niech oni nie rozbierają się jak wielbłądy”. Według najwybitniejszego znawcy hadisów Proroka w naszym wieku Nasera ad-Din al-Albani hadis ten jest daif (słaby)
. Natomiast w hadisie (sahih) podanym przez al-Buchariego i Muslima, Prorok i jego żona Aisza byli nago podczas wspólnej kąpieli. Stąd wnioskujemy, że małżonkowie mogą przebywać razem całkowicie nago. Jest to opinia wielu uczonych.


Kiedy podczas zbliżenia seksualnego mężczyzna szybciej osiąga orgazm zaleca się, aby zaczekał do chwili, aż jego żona także dojdzie do takiego stanu. Szczególnie korzystne jest współżycie w nocy z czwartku na piątek oraz w piątek
. Rozpoczynając je dobrze jest odczytać rozdział z Qur’anu pt. „al-ichlas - szczerość wiary” oraz powiedzenie słów „Allahu akbar (Bóg jest wielki)” i „la ilaha illa-Lah (nie ma Boga prócz Allaha)” a także powiedzieć „W imię Allaha najwyższego i największego. Allahu, spraw, aby było to wierne pokolenie, jeśli mi to wpisałeś”. Zachęca się zgodnie z hadisem by mówić: „Allahu oddal ode mnie szatana i oddal szatana od tych, którymi nas obdarzyłeś”. Wtedy, jeśli będą mieli dziecko, to szatan mu nie zaszkodzi”
. W chwili wypuszczania spermy mężczyzna mówi następujący werset z Qur’anu
: „Chwała Allahowi, który stworzył człowieka z wody i uczynił dla niego związki krwi i małżeństwa” (25/54) i należy odwrócić się od kierunku na Mekkę
. 


Zabrania się rozmawiać o swych kontaktach seksualnych z innymi osobami, gdyż są one tajemnicą, która powinna pozostać tylko między obojgiem małżonków.

4.16.
PLANOWANIE RODZINY 

Islam bardzo zachęca do powiększania rodziny, chociaż dopuszcza także jej planowanie. Nie wyraża jednak zgody na ograniczanie liczby dzieci, bez żadnej przyczyny
. Planowanie ma inny charakter niż ograniczanie i musi odbywać się z korzyścią dla rodziny i całego społeczeństwa islamskiego. W czasach wysłannictwa metodą planowania był tak zwany stosunek przerywany (al-azl). Prorok nie zabronił takiej antykoncepcji i akceptował ją
.


Niektórzy uczeni muzułmańscy zabronili stosowania tej metody, dbając o zwiększenie liczby wiernych. Inni nie zachęcali do tego, a jeszcze inni pozwalali to czynić pod warunkiem zgody obojga małżonków
;
. 


Wielki Islamski uczony Abu Hamid al-Ghazali był zwolennikiem planowania rodziny i omówił następujące przypadki, w których do tego dochodzi
: 

1. 
Obawa o zdrowie matki, która wielokrotnie rodziła, szczególnie, że Allah mówi: „Nie zabijajcie się! Zaprawdę, Bóg jest dla was litościwy” (Qur’an 4/29).

2. 
Chęć chronienia zdrowia dzieci, oraz obawa o odpowiednie ich wychowanie w wielodzietnej rodzinie.

3. 
Obawa przed zbyt krótkim okresem karmienia niemowlęcia w przypadku nazbyt szybkiej ponownej ciąży. Wskazanym okresem karmienia dziecka według Qur’anu są dwa lata
. W Qur’anie zostało napisane: „Matki pragnące w pełni wykarmić swoje dzieci, będą je karmiły przez całe dwa lata” (Qur’an 2/233).

Al-Ghazali podaje jeszcze dwa powody planowania, którymi są:

1. 
Obawa mężczyzny, że nie zdoła utrzymać większej ilości dzieci i trudna sytuacja finansowa mogłaby popchnąć go na złą drogę.

2. 
Chęć zachowania przez kobietę urody, jeśli obawia się, że mąż się z nią rozwiedzie.


Planowanie rodziny powszechnie stosowane przez całe społeczeństwo, kierowane przez rząd na podstawie pozwolenia Proroka jest możliwe, jeśli ma na celu korzyści społeczne, ekonomiczne lub polityczne muzułmanów. Gubernator Egiptu, przyjaciel Proroka, Amr Ibn al-Aas powiedział w swoim przemówieniu: „Uważajcie na wzrost liczebności dzieci i na marnotrawienie pieniędzy”
.


Wszelkie środki antykoncepcyjne są dopuszczalne pod warunkiem, że nie stanowią zagrożenia dla kobiety i mężczyzny, oraz nie powodują trwałej bezpłodności.

4.17.
ABORCJA 


Islam zabrania aborcji nie wynikającej z konieczności, traktując ją jako rodzaj zabójstwa. Konieczność bowiem powoduje, że to co jest zabronione staje się dozwolone. Jeśli według opinii lekarzy ciąża zagraża życiu kobiety, aborcja nie będzie jej zabroniona. Trzeba poświęcić płód, by chronić życie matki będące ważniejszym, jako jego źródło
;
.


Aborcja wykonana bez powodu jest według większości uczonych zabroniona. A jeśli ktoś zabija dziecko w łonie matki, to zdaniem Abu Dałuda i an-Nisai musi dać wykup w wysokości pięciuset drahm lub pięć wielbłądów
. Asz-Szafi'i podał do tego warunek, że płód musi posiadać duszę i wytłumaczył, że powinien mieć ludzki wygląd, czyli tułów, kończyny
. Współczesny uczony prawa islamskiego Sajjid Sabik powiedział, że aborcji bez powodu (zagrożenie życia) nie wolno dokonywać po stu dwudziestu dniach ciąży, gdyż płód ma duszę
 i w razie zabiegu należy tę osobę ukarać
. Jest to także opinia wielu innych uczonych.


Według niektórych uczonych, aborcja przed stu dwudziestym dniem nie jest tak wielkim grzechem, jak po tym terminie. Jeszcze inna grupa twierdziła, że przed czwartym miesiącem stanowi ona makruh (niewskazane), ale nie jest haram (zabronione)
.


Określenie przez uczonych okresu stu dwudziestu dni wywodzi się z hadisu Proroka, który mówi o początkach życia ludzkiego: „Najpierw zbiera się w łonie matki przez czterdzieści dni jako kropla nasienia, następnie przez czterdzieści dni jako grudka krwi zakrzepłej, przez kolejnych czterdzieści dni jako zalążek ciała, a potem tchnięta jest dusza”
.


Przerywanie ciąży z powodów społecznych, na przykład w wyniku gwałtu, nie jest dopuszczalne, gdyż Islam rozwiązuje te kwestie w zupełnie inny sposób. Surowo mianowicie nakazuje przestrzeganie systemu porządkującego kontakty między kobietą a mężczyzną oraz wymierza srogie kary za gwałt i wszelkie rodzaje cudzołóstwa. Może być to ukamienowanie lub biczowanie
. Islamski system społeczny i prawny jest w stanie zapobiegać różnym problemom społecznym wywołanym przez nielegalne kontakty seksualne. Jednak w razie zaistnienia podobnej sytuacji usuwanie ciąży jest zabronione.

4.18.
STRESZCZENIE

W przedstawionym rozdziale omówiono większość spraw związanych z systemem małżeństwa i jego rolą w budowaniu islamskiej rodziny. Przedstawiono między innymi zagadnienia związane z aktem małżeńskim, cechy partnerów oraz kwestie dotyczące kierowania rodziną i sprawowania władzy przez mężczyznę.


Małżeństwo według Islamu stanowi podstawę rodziny, która z kolei jest podstawą społeczeństwa. Jeśli ona będzie idealna, to takie będzie całe społeczeństwo. Właśnie dlatego Islam zwraca szczególną uwagę na wszystkie zalety małżeństwa i zachęca muzułmanów do ich zawierania. Dlatego też w islamskim systemie społecznym można odnaleźć odpowiedź na pytanie o idealnego partnera.


Religia zakłada realistyczny podział praw i obowiązków między wszystkich członków społeczeństwa, odpowiadający charakterowi każdej z płci. Różnica pomiędzy nimi w niektórych sprawach  musi istnieć, ponieważ wynika to z natury ludzkiej.


Dozwolone jest planowanie rodziny, natomiast zabronione jej ograniczanie. Aborcja jest zakazana, ale nie wówczas, gdy istnieje zagrożenie życia matki.

Rozdział 5

POLIGAMIA W ISLAMIE

5.1.
WPROWADZENIE


Poligamia nie wywodzi się z Islamu, gdyż była powszechnie znana dużo wcześniej
. Należy jednak wyjaśnić dlaczego ją zaakceptował. Omawiając to zagadnienie chcę przedstawić punkt widzenia oparty na Qur’anie, tradycji Proroka Muhammada oraz opinii uczonych muzułmańskich
.


W momencie zesłania Islamu wielożeństwo istniało już między innymi u starożytnych Greków, Chińczyków, Hindusów, Babilończyków, Asyryjczyków, Egipcjan
 oraz wśród narodowości wyznających religie, tzw. monoteistyczne. Na przykład w judaizmie prawo nie ograniczało  liczby żon. Salomon, według Starego Testamentu, miał ich siedemset, a do tego 300 nałożnic
. Także w Nowym Testamencie nie ma wyraźnego zastrzeżenia w stosunku do wielożeństwa. 

5.2.
Warunki wielożeństwa

W przedislamskiej Arabii wielożeństwo było także powszechnie znane, a liczba żon nieograniczona. Ukazuje nam to tradycja Proroka Muhammada. Jeden z jego towarzyszy powiedział: „Przyjąłem Islam i miałem osiem żon, powiedziałem o tym Prorokowi, a on mi rzekł: Wybierz z nich cztery”
. Inny towarzysz Proroka miał dziesięć żon i jemu także Prorok kazał wybrać tylko cztery
. Widzimy teraz, że Islam uporządkował kwestię wielożeństwa i ograniczył je do konkretnej liczby: 

„A jeśli obawiacie się,

że nie będziecie sprawiedliwi względem sierot(...)

żeńcie się zatem z kobietami, które są dla was 

przyjemne - z dwoma, trzema lub czterema.

Lecz jeśli się obawiacie, że nie będziecie 

sprawiedliwi, to żeńcie się tylko z jedną

albo z tymi, którymi zawładnęły wasze prawice
.

To jest dla was odpowiedniejsze,

abyście nie postępowali niesprawiedliwie”





(Qur’an 4/3)


Celem małżeństwa w Islamie jest  miłość, miłosierdzie oraz obrona  społeczeństwa przed zepsuciem i zniszczeniem (utrzymanie stabilnego wzrostu ludności):

„I z Jego znaków jest to,

iż On stworzył dla was żony, z was samych,

abyście mogli odpocząć do nich

i ustanowił między wami miłość i miłosierdzie”






(Qur’an 30/21) 


W wersecie (4/3) ukazującym możliwość, a nie obowiązek wielożeństwa, znaczenie słów: „które są dla was przyjemne” -oznacza spełniające warunki prawa islamskiego
.


Arabowie przed Islamem obawiali się niesprawiedliwości względem sierot, chociaż w tym samym czasie nie interesowało ich czy są sprawiedliwymi dla swych żon. Uczony muzułmański az-Zamachszari w swojej interpretacji Qur’anu powiedział: „Jeśli boicie się nie dawać sierotom ich praw czy być dla nich niesprawiedliwymi, to bójcie się także niesprawiedliwości wobec swych żon i zmniejszajcie ich ilość, gdyż ten, który obawia się grzechu i odrzuca go, potem robiąc inny grzech nie jest na dobrej drodze. Odrzucając jeden grzech dlatego, że jest on złem, trzeba odrzucić każdy, ponieważ każdy grzech jest złem”
. Ibn Abbas i inni uczeni powiedzieli: „Obawiali się ludzie niesprawiedliwości dla sierot, a więc powiedziano im: Jak obawialiście się niesprawiedliwości dla sierot, tak bójcie się niesprawiedliwości dla kobiet i żeńcie się tylko od jednej do czterech, a jeśli obawiacie się niesprawiedliwości wobec nich, to żeńcie się tylko z jedną lub z tymi, którymi zawładnęły wasze prawice”
.


Werset mówi o obawie:- a stan ten poprzedza małżeństwo. Mężczyzna żywiący wątpliwość czy zdoła być sprawiedliwym dla swych żon, nie może mieć więcej niż jednej, gdyż byłoby to niesprawiedliwe. Na podstawie powyższych zdań można stwierdzić, że nakazana mężczyźnie sprawiedliwość, którą musi się kierować, aby uniknąć wielkiej kary, jest pierwszym warunkiem wielożeństwa. Qur’an mówi: „Bądźcie sprawiedliwi! To jest najbliższe bogobojności” (5/8)
, a Prorok powiedział w hadisie Qudsi
: „O moi słudzy! Zabroniłem sobie być niesprawiedliwym i ustanowiłem, że wam niesprawiedliwość jest zabroniona, a więc nie bądźcie niesprawiedliwi”
. 

Prorok powiedział także: „Jeśli ktoś ma dwie żony i skłania się ku jednej z nich bardziej niż ku drugiej, to w dniu Sądu Ostatecznego przyjdzie z wykrzywioną jedną połową ciała”
. 


Sprawiedliwość wymieniona w wersecie (4/3) odnosi się do sprawiedliwości w sensie materialnym i z tą opinią zgadzają się wszyscy interpretatorzy Qur’anu (Jak na przykład 
; 
; 
; 
; 
; 
; 
; 
). Chodzi o takie kwestie, jak zapewnienie jedzenia, ubrania, miejsca zamieszkania czy poświęcenie tyle samo czasu każdej z żon. Natomiast, jeśli chodzi o sprawiedliwość odnoszącą się do miłości to nie stanowi ona obowiązku, gdyż człowiek nie  jest w stanie jej kontrolować. Można kochać jedną żonę bardziej od drugiej pod warunkiem, że miłość ta nie stanie się przyczyną niesprawiedliwości. Prorok Muhammad, mimo, iż Aiszę kochał bardziej niż pozostałe żony, to zawsze pozostawał w stosunku do nich sprawiedliwym. Kiedy rozdzielał sprawiedliwie dobra materialne między nimi mówił: „Allahu to jest moje dzielenie tego, co jest pod moją ręką

- nie bierz mi za złe tego co nie jest pod moją ręką”
.

Allah mówi odnosząc się do uczuć:

„Wy nie będziecie mogli być sprawiedliwi

dla każdej z waszych kobiet,

nawet gdybyście chcieli”





(Qur’an 4/129)


Drugi warunek wielożeństwa odnosi się do stanu majątkowego mężczyzny, który musi pozwalać mu na utrzymanie wszystkich żon. Jeśli wielożeństwo może doprowadzić go do bardzo trudnego stanu finansowego - jest zabronione. Można o tym wnioskować czytając werset Qur’anu, który mówi: „abyście nie postępowali niesprawiedliwie (abyście nie mieli wielu dzieci) - arab. adna alla taulu (Qur’an 4/3). Te słowa stanowią duże ograniczenie wielożeństwa. Pierwsze znaczenie „abyście nie postępowali niesprawiedliwie” - przyjął w swoim  tłumaczeniu Qur’anu Józef Bielawski. Drugie, bardziej prawdopodobne podane przez asz-Szafi'iego: „abyście nie mieli więcej dzieci” oznacza, że nie będziecie mieli wielu osób do utrzymania, jeśli ograniczycie się do jednej żony
. Abu Hatim  powiedział: „asz-Szafi'i bardziej znał język arabski od nas”
. 

Ten warunek materialnego zabezpieczenia żony i dzieci może nawet prowadzić do oddalenia mężczyzny od zamiaru małżeństwa. Jeżeli jego stan majątkowy jest bardzo zły wtedy lepiej żeby się nie żenił, bo małżeństwo pogorszy jeszcze tę sytuację, a w konsekwencji doprowadzi do tego, że mężczyzna szukać będzie zarobku w sposób zabroniony. Stwarza to bowiem niebezpieczeństwo, iż aby sprostać odpowiedzialności za zabezpieczenie bytu żony i dzieci  będzie zaniedbywał wypełnianie  obowiązków religijnych. Skoro rodzina ma być mu przeszkodą, albo gdy nie zdoła zachować cierpliwości i sprawiedliwości wobec żony – lepiej w ogóle nie zawierać związku małżeńskiego
.


Trzeba zwrócić uwagę, że nie można kobiety zmusić do małżeństwa. To ona wyraża aprobatę lub nie zgadza się na ślub z żonatym mężczyzną. Natomiast, kiedy pierwsza żona nie zgadza się z decyzja męża, to Islam daje jej prawo żądania rozwodu; nazywa się to według prawa religijnego al-chol'a (usunięcie lub zdejmowanie). Przeprowadzony zostaje, gdy zwróci mężowi wydatki przedmałżeńskie
.

Zdaniem szkoły hanbalickiej kobieta może postawić przed małżeństwem warunek, że mąż nie pojmie drugiej żony, a jeśli on go nie dotrzyma, wówczas  ona może unieważnić swój akt małżeński. Według szkoły malikickiej warunek ten nie jest zalecany lecz jeśli się go podaje, to lepiej by został dotrzymany.
 W opinii szkoły szafi'ickiej, hanafickiej i dżafarickiej szyickiej jest on zabroniony na podstawie słów Proroka: „Wierni muszą dotrzymywać warunków, oprócz warunku, który zabrania tego,  co jest dozwolone i pozwala na to, co jest zabronione”.
 Takie żądanie, według powyższych szkół zabrania mężczyźnie żenić się z więcej niż jedną kobietą, chociaż, ma on do tego prawo. Dowodem szkoły hanbalickiej na poparcie swego twierdzenia są słowa Proroka, który powiedział: „Warunek, który ma pierwszeństwo w dotrzymaniu, to ten,  który dotyczy małżeństwa z kobietami”
oraz fakt, że Prorok zabronił Alemu wziąć za żonę córkę niewiernego Abu Lahaba, ponieważ był żonaty z córką Proroka, Fatimą
. Szkołą hanbalicka twierdzi, że powyższe nie zabrania tego co jest dozwolone lecz daje żonie prawo uznania lub unieważnienia swego małżeństwa. Zdarzyło się nawet, że sam Omar Ibn al-Chattab i Omar Ibn Abd al-Aziz pozwolili na niego kobiecie lub jej opiekunowi
. Ten warunek pozostaje ważny tak długo, aż sama kobieta go unieważni.


Ibn al-Kajjim al-Dżałzi ze szkoły hanbalickiej powiedział: „Jeżeli zakładamy, że kobieta pochodzi z rodziny, w której mężczyźni nie żenią się więcej niżz jedną kobietą, to ten zwyczaj stanie się jakby umownym warunkiem”
.


Zaletami wielożeństwa staje się zapobieganie skutkom wynikającym ze wzrostu liczby kobiet w stosunku do liczby mężczyzn. Ma to odniesienie chociażby do faktu, że w wojnach giną głównie mężczyźni - jak na przykład podczas dwóch wojen światowych. Miliony kobiet zostało bez mężów, ojców, braci opiekunów. Przewaga ich liczby spowodowana jest także tym, że mężczyzna spełniając liczne funkcje społeczne i zawodowe częściej pada ofiarą wypadków. Islam działa tu według zasady, że zapobieganie chorobie jest bardziej skuteczne niż jej leczenie. Zezwalając na wielożeństwo chroni społeczeństwo przed zepsuciem moralnym oraz patologią społeczną (istnieniem domów dziecka, prostytucji, zrywaniem więzów rodzinnych źle wpływającym na psychikę dzieci)
; 
; 
; 
; 
;
. 


W takich przypadkach brak zgody na wielożeństwo powoduje, że kobiety niezamężne muszą zaspokajać swe potrzeby seksualne w sposób nieczysty. Z pewnością niektóre z nich zachowają wstrzemięźliwość, ale znając naturę ludzką, będą stanowiły mniejszość. Społeczeństwo stanie wówczas przed wyborem: albo wielożeństwa i unikanie wielu problemów, albo dopuszczania grzesznych kontaktów niosących ze sobą poważne choroby społeczne.


Mężczyzna odczuwa bardzo duży popęd seksualny i dlatego w przypadku, gdy żona nie zaspokaja jego potrzeb, na przykład ze względu na podeszły wiek lub chorobę, lepiej żeby pojął za żonę inną kobietę i nie szukał zakazanych kontaktów,  które zawsze prowadzą do zepsucia moralnego i zniszczenia rodziny.Sytuacja taka będzie korzystna i dla nich i dla społeczeństwa, ponieważ mężczyzna zawrze legalny związek małżeński.


W przypadku nieuleczalnej lub zaraźliwej choroby, uniemożliwiającej kobiecie kontakty seksualne, wielożeństwo stanowi logiczne rozwiązanie, gdyż druga żona będzie pomocna dla pierwszej, chorej oraz zaspokoi potrzeby mężczyzny. W tej sytuacji dopuszczalny jest również rozwód, lecz byłby on rozwiązaniem niemoralnym. Inną przyczynę uzasadniającą wielożeństwo stanowi bezpłodność kobiety. Mimo braku jej winy nie można pozbawiać mężczyzny prawa do posiadania potomstwa. Jeśli sytuacja jest odwrotna,  kobieta także może prosić o rozwód, dokonując al-chol'a.


Należy zwrócić uwagę, że wielożeństwo nie będące czynem zalecanym przez Islam (mandub) lecz po spełnieniu wszystkich wymogów dozwolonym (mubah), ukazuje drogę rozwiązania pewnych problemów społecznych. My, muzułmanie, zdajemy sobie sprawę, że jest ostatecznością, gdy zawiodą inne formy pomocy. Patrząc jednak na korzyści z niego wynikające jest ono rzeczą pożądaną.


Muhammad Abduh, imam Uniwersytetu al-Azhar w Egipcie, żyjący na początku tego wieku twierdzi, że mimo wielkiej wiary pierwszych muzułmanów Islam podawał wiele warunków utrudniających drogę do wielożeństwa
. Właśnie  dlatego on sam był zwolennikiem ścisłego ograniczenia poligamii w czasach, kiedy większość ludzi nie zawsze przestrzega zasad religii
. Innym wybitnym nowoczesnym uczonym proponującym kontrolowanie wielożeństwa jest Abu Zahra
.


Islam to religia praktyczna, a nie ideał zawodzący w praktyce.
 Ma być dobrocią dla wszystkich, a co za tym idzie nadawać się do praktykowania przez ogół ludzi, a nie pozostawać tylko marzeniem daleko odbiegającym od rzeczywistych cech naszej natury
. Sprawa przekraczania przez niektórych muzułmanów wyznaczonych granic i wykorzystywanie wielożeństwa dla własnych korzyści nie jest wadą Islamu, lecz jedynie wadą tych ludzi. Pozostaje to  ich winą i wyklucza z kręgu prawowiernych.


Odpowiadając na pytanie dlaczego Islam nie pozwala kobietom na związki z wieloma mężczyznami, powiemy, że patrzy on na rodzinę przez pryzmat całego społeczeństwa. W sytuacji, gdy będzie ona miała wielu mężów powstanie chaos społeczny. Kobieta posiadając dziecko z jednym mężczyzną, wie kto ma obowiązek opieki nad nim i znane są związki pokrewieństwa. Przy kilku mężach istnieje trudność w ustaleniu ojcostwa i wszystkich konsekwencji z tym związanych. Perspektywa taka nie jest logiczna w praktycznym życiu ludzkim.


Ze względu na konieczność spełnienia wyżej podanych warunków wielożeństwo jest zjawiskiem rzadkim, a gdy występuje to  tylko dla zapewnienia dobra społecznego.

5.3.
Wielożeństwo Proroka Muhammada


Kolejnym zagadnieniem dotyczącym poligamii w Islamie, które chciałbym poruszyć jest wielożeństwo samego Proroka. Jak nam wiadomo, Islam ograniczył liczbę żon do czterech, a jednocześnie, pomimo tego ograniczenia, Prorok posiadał równocześnie 11 żon oraz dwie nałożnice.
 Przed wyjaśnieniem powodów tej sytuacji należy zaznaczyć, że dotyczyła ona tylko Jego.


Małżeństwa Proroka absolutnie nie miały na celu zaspokojenia namiętności seksualnej, co sugeruje wielu orientalistów. Wiadomo nam, że pierwsza żona - Chadidża, wdowa po dwóch mężach, była starsza od niego o około piętnaście lat. Prorok ożenił się z nią mając 25 lat i mimo rozpowszechnienia  poligamii nie wziął innej żony i przeżyli razem w  szczęściu i miłości dwadzieścia pięć lat. Powiedziała Aisza, ukochana żona Proroka: „ Nigdy nie byłam zazdrosna o żadną z żon Proroka tak jak o Chadidżę, mimo, że nigdy jej nie widziałam”
. Mieli siedmioro dzieci, trzech chłopców (al-Kasym, at-Tajjib, at-Tahir) oraz cztery dziewczynki (Zajnab, Rukajja, Um Kulsum oraz Fatima az-Zahra'a)
. Żaden z chłopców nie żył długo, natomiast córki, oprócz Fatimy, zmarły za życia Proroka. Fatima zmarła kilka miesięcy po śmierci ojca
.

Wielożeństwo Proroka rozpoczęło się po śmierci Chadidży, gdy było to konieczne dla dobra wysłannictwa.
. Miesiąc po jej śmierci, a na trzy lata przed emigracją do Medyny odbyło się drugie małżeństwo Proroka ze starszą od niego wdową Sałda Bint Zam'a. Jej mąż, przyjaciel Proroka umarł po powrocie z emigracji do Abisynii. Małżeństwo to było dla niej opieką i obroną przed niewiernymi Kurajszytami
.

Trzecim małżeństwem był ślub z Aiszą, córką Abu Bakra, przyjaciela i późniejszego  kalifa. Ten związek wzmocnił kontakty Proroka z nim, pierwszym mężczyzną przyjmującym Islam. Aisza należała do osób najlepiej znających i przekazujących opinie Proroka. Dzięki jej wypowiedziom, spisanych i potwierdzonych zostało 2210 hadisów Proroka
.


Kolejną żoną została Hafsa, córka Omara Ibn al-Chattaba, także przyjaciela Proroka, późniejszego drugiego kalifa. To małżeństwo z Hafsą, wdową i niezbyt ładną kobietą ugruntowało stosunki z jej ojcem oraz stanowiło wyraz wdzięczności i szacunku za jego dobroć i pomoc
.


Piątą żoną była Zajnab Bint Chuzajma, sześćdziesięcioletnia wdowa, bardzo wierna kobieta, która podczas bitwy pod Uhud, w której zginął jej mąż, do końca niosła pomoc rannym. Po śmierci męża została całkiem sama, a małżeństwo było dla niej nagrodą za bohaterstwo i oddanie
.

Następna żona to  kuzynka Zajnab bint Dżahsz, żonata przedtem  z adoptowanym wyzwoleńcem Proroka Zajdem Ibn Harisem
. Sam Prorok wydał ją za Zajda, lecz ona lekceważyła męża i pogardzała nim. Zajd, przychodząc do Proroka, często skarżył się lecz zawsze odchodził z nakazem, by się nie rozwodził. Zostało Prorokowi objawione od Allaha, że sam powinien ożenić się z Zajnab, ale obawiał się opinii ludzi:

„A kiedy  powiedziałeś temu,

którego Bóg obdarzył dobrodziejstwami

i którego sam obdarzyłeś dobrodziejstwami:

„Zatrzymaj przy sobie swoją żonę i bój się Boga”

-ty skrywałeś w swojej duszy to, co Bóg miał ujawnić

w obawie przed ludźmi;

podczas gdy Bóg bardziej zasługuje na to aby się Go obawiać.

A kiedy Zajd wywiązał się względem niej

ze wszystkich swoich powinności

daliśmy ją tobie za żonę,

aby wierni nie mieli żadnej trudności,

jeśli chodzi o żony i ich adoptowanych synów,

kiedy wywiążą się względem nich ze swoich powinności”







(Qur’an 33/37)

To małżeństwo miało znieść adopcję (chodzi o adopcję w sensie usynowienia, a nie po prostu opiekowania się w razie potrzeby cudzymi dziećmi) w Islamie, która była powszechna w tym czasie.


Um Salma, stara wdowa z czworgiem sierot stała się siódmą żoną Proroka. Małżeństwo stanowiło dowód litości dla niej i dzieci po śmierci jej męża w walce Uhud
.


Córka Abu Sufjana, Um Hubajba była ósmą żoną Proroka. Straciła męża podczas emigracji z Mekki do Abisynii, a ojciec był władcą Kurajszytów i wrogiem Proroka, dlatego ten związek chronił przed prześladowaniami z jego strony
.


Dziewiąta żona,  Safija Bint Hujaj Ibn al-Achtab, Żydówka  z rodu Bani an-Nadhir, dostała się do niewoli po śmierci męża w czasie walki pod Chajbar. Prorok pozostawił do jej wyboru: wyzwolenie i powrót do swego plemienia lub wyzwolenie i poślubienie Proroka
. Małżeństwo z nią miało na celu  szerzenie religii Islamskiej wśród Żydów
.


Dżułajrija Bint al-Haris, dziesiąta małżonka, córka władcy plemienia Bani al-Mustalik, jako wdowa dostała się do niewoli muzułmanów. Po ślubie z Prorokiem muzułmanie wypuścili jeńców pochodzących z jej plemienia i powiedzieli: „To są szwagrowie Proroka”. Czyn ten spowodował przyjęcie Islamu przez ludzi Bani al-Mustalik i przyczyniło się do rozszerzenia wśród nich religii islamskiej. Biograf  Proroka Ibn Hiszam pisze: „Przyszedł do Proroka jej ojciec i  rzekł: ''O Muhammadzie! Wzięliście do niewoli moją córkę, a to jest jej wykup. Takiej jak moja córka nie bierze się do niewoli''. Wtedy Prorok pozwolił jej wybierać, co zadowoliło jej ojca. Wówczas ona wybrała Allaha i Jego Proroka. Słysząc to jej ojciec wykrzyknął: „Oświadczam, że nie ma Boga prócz Allaha, a Muhammad jest Jego Wysłannikiem”
.


Jedenastą i zarazem  ostatnią z żon była wdowa Majmuna Bint al-Hilalijja. Wydarzyło się to na trzy lata przed śmiercią Proroka
.


 Podsumowując kwestię wielożeństwa Proroka, możemy zaobserwować, że młodość spędził u boku jednej żony, starszej od niego o 15 lat,  a wszystkie pozostałe, prócz Aiszy, były wdowami lub rozwódkami, kobietami już niemłodymi. Wielożeństwo miało miejsce  w Medynie, podczas powstawania państwa islamskiego i stało się ważnym czynnikiem w rozszerzaniu religii Islamskiej.


Należy podkreślić, że jedna żona nie wystarczyłaby do spełnienia takiej misji. Żony Proroka były nauczycielkami dla wielu muzułmanek. Trzeba zauważyć także dobroć, którą kierował się Prorok w stosunku do tych kobiet, gdyż większość z nich nie miała żadnych opiekunów. Takie postępowanie stanowi dla muzułmanów wzór godny naśladowania. Wszystkie żony Proroka noszą w religii Islamskiej tytuł „Matka Wiernych”.

5.4.
Haremy 

Trzecim, ostatnim problemem dotyczącym poligamii w Islamie, który omówię jest instytucja haremów. Termin harem pochodzi od arabskiego słowa haram, które oznacza „niedozwolony lub zabroniony”. Arabowie nazywają tak swoje żony, co świadczy  o tym, że honor jest u nich bardzo ważny i mają obowiązek bronić go do ostatniej kropli krwi
. Termin harem, często przytaczany przez orientalistów, w kulturze Islamskiej oznacza niewolnice. Przy okazji należy więc wyjaśnić pogląd Islamu na niewolnictwo.


Niewolnictwo znano powszechnie już znacznie wcześniej. U Rzymian właściciel niewolnika posiadał pełne prawo do zabicia go czy prześladowania, natomiast niewolnik nie miał możliwości do oskarżenia swojego pana, ponieważ nie istniała żadna instytucja mogąca go bronić. Traktowanie niewolników, np. w Persji, Indiach nie odbiegało wiele od niewolnictwa w Rzymie
. Liczne były źródła niewolnictwa - należy do nich zaliczyć wojny, piractwo, porwania lub przestępstwa takie, jak na przykład zabójstwo czy cudzołóstwo. Wtedy to karą dla przestępcy stanowiła niewolnictwo na rzecz poszkodowanego lub rządu. Zostać niewolnikiem można było sprzedając samego siebie. Niewolnikiem mógł zostać także człowiek, który nie mógł oddać zaciągniętego wcześniej długu - w ten sposób stawał się własnością wierzyciela. Istnieli ludzie będący niewolnikami od urodzenia, jak również istniało prawo ojca do sprzedania dzieci oraz prawa męża do sprzedania żony
.


Islam unieważnił wszystkie te źródła powstawania niewolnictwa oprócz dwóch: niewolnictwa wojennego oraz niewolnictwa z urodzenia.


Spróbuję teraz wyjaśnić pogląd Islamu na niewolnictwo, i powód, dla którego nie odrzucił go całkowicie. Islam zrównał wszystkich ludzi:

„O ludzie!

Oto stworzyliśmy was ludami i plemionami,

abyście się wzajemnie znali.

Zaprawdę, najbardziej  szlachetny spośród  was,

w obliczu Boga to najbardziej bogobojny spośród was!”







Qur’an (49,13)

Prorok powiedział: „Arab nie jest lepszy od nie-Araba, ani nie-Arab nie jest lepszy od Araba,czarny nie jest lepszy od czerwonego, a czerwony od czarnego.

Różnica między nimi to bogobojność”
.

Islam ustanowił, że niewolnicy mają dusze jak inni, dał im ludzką godność i nakazał szanować i okazywać im litość: „Okazujcie dobroć rodzicom i bliskim krewnym, sierotom, i biednym, sąsiadowi bliskiemu krewnemu i sąsiadowi, który jest wam obcy, i towarzyszowi będącemu u boku, i podróżnemu, i temu, którym zawładnęły wasze prawice” Qur’an (4/36). Islam ustanowił, że niewolnicy są braćmi panów. Prorok powiedział: „Wasi bracia! Wasi bracia!(...)..Który spośród was ma pod swoją ręką niewolnika, swego brata, to niech wyżywi go ze swego pożywienia i ubiera go ze swego odzienia i niech nie nakłada na niego ciężaru ponad jego siły, a jeśli nakłada, to niech mu pomoże”

oraz: „Niech żaden z was nie powie, to jest mój niewolnik, a to jest moja niewolnica, lecz niech powie, to jest mój młodzieniec i moja niewiasta”
.

Opierając się na słowach tego Hadesu, przyjaciel Proroka Abu Hurajra powiedział do pewnego człowieka jadącego na zwierzęciu, za którym szedł jego niewolnik: „Weź go ze sobą, daj mu usiąść obok siebie, to jest twój brat, a jego dusza jest jak twoja
 a Prorok napomina panów: Allah dał wam ich na własność, a gdyby chciał to by was dał im”
. Powiedział Prorok: „Zabijemy tego, który zabija swojego niewolnika”
. Ponadto istnieje duża ilość dodatkowych hadisów świadczących o poważaniu i wyzwalaniu niewolników. Sam Prorok dał przykład postępowania wobec niewolników, wyzwalając swego niewolnika Zajda Ibn Haris i adoptując go. Prorok wyznaczył 17-letniego syna Zajda, na dowódcę wojska, w którym walczyli najbliżsi Jego przyjaciele.


Widzimy, że Islam podniósł dusze niewolników do rangi dusz ich panów, jednakże całkowicie ich nie wyzwolił stosując metodę stopniowej  zmiany. Podobnie było z zabronieniem picia alkoholu, na początku odmówiono pijanym udziału w modlitwie, a dopiero później całkowicie zakazano. W przypadku niewolnictwa Islam otworzył szeroko bramy na jego wykorzenienie oraz zostawił tylko furtkę do czynienia ludzi niewolnikami. Nie zniesiono niewolnictwa od razu,  ze względu na jego powszechność oraz duże znaczenie społeczno-ekonomiczne
. W efekcie proces wyzwalania przebiegał wolniej, niż w przypadku  zakazu picia alkoholu, który dotyczył tylko poszczególnych osób.


Islam ustanowił wyzwalanie niewolników jednym z najbardziej nagradzanych czynów: „A co pouczy cię, co to jest droga stroma? To uwolnienie niewolnika, albo nakarmienie w dniu głodu sieroty spośród krewnych albo biedaka ((...))” Qur’an (90/12-15). Innymi drogą wyzwolenia był wykup lub zadośćuczynienie za popełnione grzechy: „A kto zabije wierzącego przez pomyłkę, tego obowiązuje wyzwolenie niewolnika wierzącego i okup krwi  wręczony jego rodzinie”. Qur’an (4/92). Ten werset  pokazuje, że danie wolności niewolnika jest jak ożywienie człowieka. Istnieje jeszcze wiele innych sposobów wyzwalania ludzi. Islam stworzył pierwszy na świecie system ustawodawczy uwalniający z niewoli oraz  ograniczający jej zastosowanie.


Islam dopuszczał niewolnictwo wojenne, uzależniając je od oceny rządu Islamskiego i od istniejącej sytuacji światowej, gdyż nie był w stanie w żaden sposób zabronić innym rządom niewolenia muzułmanów. W tym przypadku traktował innych tak, jak zostali potraktowani muzułmanie, z tą jednakże różnicą, że czyniono to humanitarnie. W Qur’anie nie ma żadnej mowy o braniu do niewoli, a jedyny werset dotyczący jeńców nie mówi o niewolnictwie:

„A potem albo ich ułaskawicie,

albo żądajcie okupu,

aż wojna złoży swoje ciężary”





(Qur’an 47/4)
Ludzi zrodzonych w niewoli Islam nie wyzwolił od razu z tego powodu, że nie mieliby opiekunów.


Islam przenosił wszakże niewolnice z życia w niewoli do życia małżeńskiego, nakazując muzułmanom poślubienie ich. Mówi o tym ten werset Qur’anu: „Żeńcie samotnych spośród was, jak też ludzi prawych spośród waszych niewolników i niewolnic. Jeśli są biedni, to wzbogaci ich Bóg Swoją łaską” (24/32). Islam ustanowił także, że wierząca niewolnica jest lepsza od niewiernej nawet, jeśli ta ostatnia byłaby dużo ładniejsza: „Z pewnością wierząca niewolnica jest lepsza od kobiety czczącej bożki, choćbyście ją podziwiali” Qur’an (2.221). Kończąc chcę przytoczyć słowa islamskiego myśliciela Muhammada Kutba: „Z kręgu Islamu odrzucone są przypadki kupowania niewolnic do pałaców kalifów, książąt czy bogaczy”
.

Rozdział 6

ROZWÓD W ISLAMIE

6.1.
WPROWADZENIE


W przedislamskiej Arabii mężczyzna miał nieograniczone prawo  dokonywania rozwodów. Mógł odchodzić i powracać do żony, ile razy zechciał. Jeśli powiedział jej, że jest jak plecy jego matki, to nie była już ani jego żoną, ani rozwódką. Islam ostro sprzeciwił się takiemu zachowaniu Arabów, krytykował także banalność powodów, dla których judaizm dopuszcza do rozwiązania małżeństwa oraz pogląd chrześcijaństwa, nieuznający w ogóle prawa do rozwodu.

Islam dopuszcza rozwód, pragnąc i przestrzegając tego, by występował jedynie w sytuacjach koniecznych. Celem życia małżeńskiego muzułmanów nie jest tylko zaspokajanie namiętności seksualnej, ponieważ gdyby tak było, to prawdopodobnie małżonkowie zmienialiby co pewien czas partnerów. Religia islamska wzmocniła związek małżeński, ustanawiając jego głównym celem spokój i szczęście. Jednakże zdarza się, iż życie małżonków wypełniają problemy szkodzące wspólnemu zrozumieniu, burzące szczęście obojga i harmonię wspólnych interesów. W takich sytuacjach Islam dopuszcza rozwód, otwierając do niego wąskie wejście, a pozostawiając szerokie do życia w małżeństwie. Ustanawia, iż nie można zamykać drogi do rozstania się, bowiem jej brak spowoduje wiele szkód i destabilizację. Człowiek może posiadać pewne cechy charakteru, które w ogóle nie odpowiadają drugiemu, a różnica zdań i niezgoda uniemożliwiają wspólne życie.


Rozwód (at-talak) jest ostatecznym środkiem leczącym pewne problemy między małżonkami (według prawa religijnego jest to makruh - niezalecone)
. Pożycie męża i żony musi być oparte na mocnych fundamentach, takich jak wzajemny szacunek, zrozumienie, zaufanie i miłość, aby w efekcie stworzyć jak najlepszą rodzinę. Jak wiadomo jako podstawowa komórka społeczna spełnia ona ogromną rolę i ma większe znaczenie w kształtowaniu charakteru człowieka niż szkoła, pełniąca rolę uzupełniającą. Z tych powodów Islam nie może akceptować małżeństw tworzonych na braku zrozumienia i pełnych sprzeczności. Reasumując, pozostaje albo dobre traktowanie współmałżonka przy świadomej znajomości własnych obowiązków i praw, albo rozwód i szukanie odpowiedniego partnera.


Nie należy jednak wnioskować, że Islam sprzyja dokonywaniu rozwodów, ponieważ zaprzecza temu ogromna dbałość o trwałość małżeństwa oraz poszukiwanie dróg wyjścia z kręgu wewnętrznych problemów. Prorok, aby zniechęcić do rozwodów powiedział: „Najbardziej znienawidzoną rzeczą przez Allaha, która jest dozwolona człowiekowi - to rozwód”
,

rzekł także: „Niech wierny nie nienawidzi wiernej, jeśli nienawidzi pewnej cechy jej charakteru, skoro inna go zadowala.”

Qur’an tak mówi na ten temat:

„Obchodźcie się z nimi w sposób przyzwoity.

A jeśli czujecie względem nich wstręt,

to być może, czujecie wstręt do czegoś,

w czym Bóg umieścił wielkie dobro”






(Qur’an 4,19)

Werset ten stwarza olbrzymie ograniczenie dla przeprowadzenia rozwodu oraz wyraża nienawiść do tego czynu. Interpretator Qur’anu, al-Dżassas, powiedział, że zachęca on mężczyznę, by nie opuszczał żony mimo niechęci czy nienawiści jaką do niej czuje, ponieważ w życiu małżeńskim są zawarte wielkie dary Allaha
. Prorok powiedział także: „Żeńcie się i nie rozwódźcie się, gdyż Allah nie miłuje żadnego człowieka o guście rozwodnika spośród mężczyzn i kobiet”
.


Wśród muzułmańskich uczonych istnieją różnice w kwestii legalizacji rozwodu w świetle prawa religijnego. Jednak wszyscy oni uważają, że rozwód bez podania powodu jest czynem szkodliwym i niebezpiecznym. Powodami uznawanymi przez religię są: nieposłuszeństwo żony, nie wywiązywanie się z obowiązków, trwała choroba zakaźna lub inna poważna, o której narzeczeni będąc jej świadomymi nie powiedzieli sobie przed małżeństwem. Szkoła hanbalicka całkowicie zabrania rozwodu bez wyżej wymienionych przyczyn (haram), powołując się na słowa Proroka zabraniające szkodzenia innym, a rozwód może spowodować takie szkody
.


Jednakże, niektórzy uczeni uważają, że rozwód nawet bez powodu w świetle prawa Islamskiego zostanie przyjęty, lecz uznawany jest wówczas za jawną niesprawiedliwość.

6.2.
PRAWO DO PODEJMOWANIA DECYZJI 

O ROZWODZIE


Islam pozostawił podejmowanie decyzji o rozwodzie w ręku mężczyzny, dojrzałego fizycznie i umysłowo oraz nie ulegającego presjom osób trzecich. Rozwód stanie się faktem, jeśli wypowie on słowa świadczące o zakończeniu małżeństwa, jak na przykład „jesteś rozwódką”, lub temu podobne wyrażenie. Dokonując rozwodu można swoją wolę wyrazić pisemnie, człowiek niemy może ją przekazać gestem, dozwolone jest nawet wysłanie zawiadomienia o rozwodzie poprzez jakąś uczciwą osobę
.


 Nie oznacza to jednakże, że religia całkowicie pozbawia kobietę prawa decydowania o rozwodzie. Według szkół hanbalickej i hanafickiej kobieta może przed ślubem podać warunek, że jeśli zechce, może rozwieść się z mężem
. Żona ma prawo do rozwodu w sytuacji, gdy mąż jej nie utrzymuje. Mówi Allah w Qur’anie: 

„Ale nie zatrzymujcie ich wbrew woli (szkodząc im),

abyście nie popełnili przestępstwa”






(Qur’an 2/231)

Allah zabrania wyrządzania krzywdy żonie, a brak środków na utrzymanie właśnie to powoduje. Islamski sędzia w takiej sytuacji może zarządzić rozwód z winy męża nawet, jeśli powodem zaniedbywania jest to, że zbiedniał. Zdaniem trzech głównych szkół religijnych nie wolno dopuszczać do tego, by kobieta głodowała. Jedynie Abu Hanifa uważał, że trudna sytuacja finansowa męża powoduje, iż wydaje na żonę w miarę możliwości. Twierdzenie swe oparł na słowach Qur’anu: „Niech ten, który żyje w dostatku, wydaje według tego, co dał mu Bóg, Bóg nie obciąża żadnej duszy niczym innym, niż tym, co jej dał” (Qur’an 65/7). Według Abu Hanifa w tej sytuacji mężczyzna nie postępuje niesprawiedliwie i nie wolno być dla niego niesprawiedliwym, godząc się na rozwód. Natomiast,  jeśli mąż jest bogaty i nie utrzymuje żony, to należy przeciwstawiać się temu nie poprzez stosowanie procedury rozwodowej, lecz używając innych metod. Może to być na przykład sprawiedliwe rozporządzenie jego majątkiem dla zabezpieczenia kobiecie środków do życia
.


Kobieta ma prawo decydowania o rozwodzie, jeśli mąż cierpi na chorobę weneryczną lub zakaźną, szczególnie,  gdy zataił ten fakt przed ślubem. Jednakże, na przykład szkoła dahiricka nie uznaje rozwodu z powodu wad cielesnych. Taka jest też opinia kalifa Omara Ibn Abd al-Aziza
. Zgodnie z wykładnią szkoły hanbalickiej w przypadku dłuższej nieobecności męża, jeśli nic nie wiadomo o miejscu jego pobytu, prawo islamskie może rozwiązać małżeństwo po okresie trzech lat, jednego roku, a nawet sześciu miesiącach w zależności od oceny sędziego
. Nie jest to możliwe w przypadku nieobecność męża spowodowanej nauką lub dżihadem. Według innych uczonych w razie zaginięcia męża żona musi odczekać cztery lata, cztery miesiące i dziesięć dni, z czego te dwa ostatnie są okresem żałoby
.


W sytuacji osadzenia mężczyzny w więzieniu na minimum trzy lata, szkoły hanbalicka oraz malikicka za słuszne uważają orzeczenie rozwodu na prośbę kobiety po upływie jednego roku
. Inne prawo kobiety do rozwodu zwane al-chol'a, omówione zostanie osobno.

6.2.1.
Powody, dla których rozwód pozostaje w ręku mężczyzny


Islam pozostawił mężczyźnie prawo do rozwiązywania małżeństwa z następujących względów:

1.  Mężczyzna jest odpowiedzialny za utrzymanie całej rodziny, to on ponosi koszty ślubu oraz rozwodu, łoży na dzieci pozostające pod opieką byłej żony. Rozpatrując ewentualność rozwodu zdaje on sobie sprawę, że poniesie poważne straty finansowe. Kobieta także może postawić warunek, by w przypadku rozwodu mąż dał jej dodatkowy as-sadak (dar małżeński), zwany muachar (opóźniony), którego wartość nie jest ograniczona.

2. Mężczyzna rzadziej niż kobieta reaguje emocjonalnie i dlatego można zakładać, iż na ogół nie skorzysta z prawa do rozwodu pod wpływem chwilowej emocji. Islam ograniczył kobiecie dostęp do rozwiązywania małżeństwa, zabezpieczając przed podejmowaniem tak poważnej decyzji w chwili gniewu, szczególnie, że żadne straty finansowe jej nie dotyczą.


Chcę zwrócić uwagę, że według Islamskiego systemu prawnego, w odróżnieniu od prawa istniejącego w wielu krajach, np. w Europie sala sądowa nie jest niezbędna do przeprowadzania rozwodu. Procesy powodują często zbytnie upublicznienie pożycia małżeńskiego, wprowadzają konieczność występowania w sądzie i roztrząsania przed obcymi problemów osobistych oraz tajemnic małżeńskich. Zwiększa to nienawiść obojga małżonków, a często i całych rodzin. Dlatego właśnie, jeśli dochodzi do rozwodu, to przeprowadzony powinien być w sposób spokojny i dyskretny, łagodząc zaistniały ból. Qur’an mówi:

„Dajcie im wyposażenie

i odprawcie je w piękny sposób”





(Qur’an 33/49)


Życie małżeńskie w Islamie posiada własne tajemnice, swój honor oraz kieruje się prawami, których muszą przestrzegać małżonkowie, aby rozwiązywać swe problemy już w zarodku. Nie należy ich uzewnętrzniać przed dziećmi czy znajomymi, a tym bardziej przed nieznajomymi
. Współczesny badacz prawa Islamskiego Sajjid Sabik powiedział, że prawo pozwalające na rozwody jedynie za obopólną zgodą oraz przeprowadzane w sądzie powodują znaczny wzrost ich liczby w porównaniu z krajami Islamskimi
.

6.3. NIELEGALNOŚĆ NIEKTÓRYCH FORM 

ROZWODÓW


By przeprowadzić rozwód wystarczy, gdy mężczyzna wypowie odpowiednie słowa. Uczeni muzułmańscy różnią sięjednak w  opiniach, w jakich sytuacjach mężczyzna może posłużyć się owymi prawomocnymi słowami rozwodowymi. Są to:

1.  Rozwód zmuszanego. Większość uczonych jest zdania, że jeśli mężczyzna był lub jest zmuszany do dokonania rozwodu wbrew swej woli, wówczas rozwód jest nieważny
. Prorok powiedział: „Allah wykluczył z mojej wspólnoty karę za błąd, zapomnienie oraz przemoc”
, a Qur’an mówi: „(...)Z wyjątkiem tego, kto został zmuszony, lecz serce jego jest spokojne w wierze” (Qur’an 16/106). Oznacza nieważność rozwodu gdy mężczyzna ma czystą intencję pozostania w małżeństwie.

2.  Rozwód pod wpływem środków oszałamiających. Wszelkie środki oszałamiające w Islamie są surowo zabronione i istnieje kara za ich stosowanie. Qur’an ustala, że mowa i czyny pijanych są nieważne, gdyż nie zdają oni sobie sprawy z tego,  co mówią i czynią: „O wy, którzy wierzycie! Nie zbliżajcie się do modlitwy, kiedy jesteście pijani, dopóki nie będziecie wiedzieć, co mówicie” (Qur’an 4/43). Kierując się tym szkoła hanbalicka oraz jedna z opinii szkoły szafi'ickiej twierdzą, że w takiej sytuacji rozwód nie będzie przeprowadzony
. Jednakże ogół uczonych muzułmanów (dżumhur al-ulama'a) uważa, że rozwód jest ważny, ponieważ mężczyzna sam doprowadził się do takiego stanu
.

3.  Rozwód pod wpływem gniewu. Większość uczonych jest zdania, że wszystko zależy tu od intencji, z którą kojarzony jest czyn muzułmanina. Jeżeli słowom nie towarzyszyła intencja i były one jedynie pustą gadaniną, spowodowaną gniewem lub wzburzeniem to rozwód nie zostanie dokonany.

4.  Rozwód osoby żartującej. Trzeba zaznaczyć, że nie wolno żartować w sprawach dotyczących małżeństwa i rozwodu, należy zachować powagę ze względu na ich doniosłe znaczenie w życiu człowieka. Prorok powiedział: „Trzy sprawy, jeśli się o nich mówi z powagą są poważne oraz jeśli się o nich mówi żartem są uznawane za poważne - są to małżeństwo, rozwód i odwrócenie się od religii”
.

Na temat tych spraw nie można żartować, a każdy żart traktowany jest poważnie. Jednak szkoły malikicka i hanbalicka twierdzą, że podczas żartów rozwód nie będzie miał miejsca i podają warunek, iż przy dokonywaniu rozwodu mężczyzna musi zachować powagę. Swoje sądy opierają na słowach wersetu koranicznego: „A jeśli zdecydują się na rozwód(...).” (Qur’an 2/227)  co należy rozumieć, że decyzja rozwodu nie jest żartem i ponieść jej konsekwencje
.

5.  Rozwód przysięgającego. Dotyczy mężczyzny, kóry przysięga rozwieść się z żoną, jeśli nie spełni ona jakiegoś warunku. Taki rozwód nie jest prawnie przyjęty. Szkoła szafi'icka nakłada na tak postępującego mężczyznę obowiązek wykupu za niespełnione przysięgi. Inni uczeni mówili, że wystarczy za ten czyn skrucha
.


Wymienione powyżej przykłady nie są uznawane za rozwód, ponieważ Islam ochrania życie małżeńskie. W Islamie należy oddalić się od takich sytuacji i zachowywać wielką rozwagę przy podejmowaniu decyzji o rozwodzie.

6.4.
AL-CHOL'A

Zostanie tu omówiony rozwód na prośbę kobiety, który jest jednym z ważniejszych, niezbywalnych praw kobiety. Nosi on nazwę al-chol'a czyli z języka arabskiego zdejmowanie. Termin ten pochodzi od określenia koranicznego, mówiącego, że mężczyzna i kobieta są dla siebie wzajemnie ubraniem: „One są ubiorem dla was, a wy jesteście ubiorem dla nich” (Qur’an 2/187). Kobieta rozwodząc się zdejmuje ten ubiór. Do al-chol'a dochodzi, jeśli, jak mówi Qur’an kobieta nie zdoła zachować granic określonych przez Allaha, czyli tak bardzo nienawidzi męża, że nie może spełniać obowiązków wobec niego:

„Nie jest wam dozwolone zabierać cokolwiek z tego,

coście dali swoim żonom.Chyba, że oboje się 

obawiają, że nie potrafią zachować granic ustanowionych przez Boga. Jeśli się obawiacie, że nie potrafią zachować  granic Boga, to oni oboje nie będą mieli grzechu, jeśli   ona się wykupi”







(Qur’an 2/229)

Do powodów zezwalających na al-chol'a uczony Ibn Kudama zaliczył nienawiść kobiety do męża z powodu cech jego charakteru, wyglądu, poziomu wiary, starości, słabości lub czegoś podobnego, co mogłoby spowodować jej niezdolność do wypełniania swych obowiązków, a tym samym nie dotrzymanie nakazów Allaha.
 Znany uczony Ibn Ruszd powiedział: „W tym samym czasie, gdy Allah dał mężczyźnie prawo rozwodu, jeśli nienawidzi żony, dał kobiecie prawo al-chol'a, gdy znienawidzi męża”
.


Al-chol'a następuje, gdy żona wyrazi prośbę rozwodu i otrzyma zgodę męża. Kobieta zdecydowana na rozwód musi zwrócić mężowi wydatki, jakie poniósł on przed małżeństwem np. as-sadak. Qur’an określa to jako wykup (fida'a) i dlatego al-chol'a występuje także pod tą nazwą. Trzeba zwrócić uwagę, że Islam surowo zabrania złego traktowania żony w celu wymuszenia na niej prośby al-chol'a i zwrotu daru przedmałżeńskiego. Mówi Allah:

„O wy, którzy wierzycie!

Nie jest wam dozwolone,

abyście dziedziczyli kobiety wbrew ich woli.

I nie przeszkadzajcie im zabrać część tego, co im 

daliście, chyba że dopuszczą się jakiegoś 

wszeteczeństwa oczywistego”






(Qur’an 4/19)

Za takie wszeteczeństwo uważa się cudzołóstwo kobiety, a według Ibn Abbasa nieposłuszeństwo
.


W związku z al-chol'a chcielibyśmy przytoczyć pewien hadis. Do Proroka przyszła kobieta i rzekła: „Na Boga nie mam do Sabita (męża) żadnych zastrzeżeń w sprawach religii czy moralności ((...)), ale nienawidzę go. Prorok spytał ją: czy oddasz mu jego ogród? (który był jej as-sadak). Kobieta odpowiedziała: Tak Usłyszawszy to Prorok nakazał jej mężowi, aby odebrał ogród i nie żądał niczego więcej”
. Podobno kobieta ta bardzo nienawidziła męża, który mocno ją kochał. Mimo to Prorok rozdzielił ich - był to pierwszy przypadek al-chol'a w Islamie
.


Jak wynika z powyższego, w razie al-chol'a, jeśli mąż nie zgadza się na rozwód, to dokonuje tego sędzia, mający prawo sprawdzić powagę słów kobiety
;
. Czas na jego przeprowadzenie jest nieograniczony i niezależny od stanu kobiety, gdyż jest to jej prośba
.

Wysokość wykupu określa się w oparciu o hadis Proroka i nie powinna przekraczać wysokości as-sadaku. Niektórzy uczeni muzułmańscy zrozumieli, że nie można ustalić wysokości wykupu szczególnie, że mówiący o tym werset Qur’anu nie ustala konkretnej sumy i zależy ona od ustaleń między małżonkami, którzy winni kierować się sprawiedliwością
.

6.5.
PRZEKLINANIE (AL-MULA'ANA)

Jednym z powodów rozwiązania małżeństwa przez sędziego jest postawienie zarzutu cudzołóstwa. By udowodnić ten wielki grzech, trzeba przedstawić czterech świadków - ludzi sprawiedliwych, którzy byli obecni przy kontakcie seksualnym. W sytuacji, gdy jedno z małżonków widzi, jak drugie cudzołoży, i nie jest w stanie przedstawić trzech świadków i oboje zarzucają sobie kłamstwo - wówczas odbywa się proces zwany al-mula'ana. Prawo nakazuje, by sędzia udzielił rozwodu. Jednak oskarżony o cudzołóstwo nie zostanie ukarany ze względu na brak dostatecznej ilości świadków. W takim stanie rzeczy wszystko pozostanie w ręku Allaha, Qur’an mówi:

„A ci, którzy oskarżają swe żony,

a nie mają świadków oprócz siebie samych,

złożą przed Bogiem czterokrotne świadectwo,

iż są prawdomównymi, a piąte świadectwo po to, 

aby przekleństwo Boga zaciążyło na nim, jeśliby był kłamcą.

A kara będzie odsunięta od kobiety,

jeśli ona zaświadczy przed Bogiem

czterokrotnie złożonym świadectwem, 

iż jej oskarżyciel na pewno jest kłamcą;

a piąte świadectwo po to,

aby gniew Boga zaciążył na niej,

jeśliby on znalazł się wśród prawdomównych”





(Qur’an 24/6,7,8,9)

Po tym następuje rozwód ostateczny, bez możliwości powrotu kiedykolwiek do wspólnego życia.

6.6.
METODY PRZECIWDZIAŁANIA ROZWODOM


Dążąc do ograniczenia ilości rozwodów Islam postawił wiele warunków, jakie spełnić muszą osoby pragnące się rozwieść. W razie narastania konfliktu mogącego łatwo wymknąć się z rąk małżonków niezbędna jest pomoc sędziego islamskiego, który powinien spróbować załagodzić problemy, oraz przypomnieć zasady postępowania według norm religijnych. Jeżeli to zawiedzie, wówczas wybiera uczciwą i lubianą osobę z rodziny męża i taką samą ze strony żony, aby one spróbowały przerwać waśnie. Allah mówi w Qur’anie:

„A jeśli obawiacie się rozdarcia między nimi 

obojgiem, to poślijcie rozjemcę z jego rodziny i 

rozjemcę z jej rodziny.Jeśli oni oboje zechcą się 

pogodzić, to Bóg doprowadzi do zgody między nimi”







(Qur’an 4/35)

6.6.1. System rozwodowy


Islam nie ograniczył się jedynie do słownego wyrażenia swej niechęci do rozwodu lecz określił warunki mające mu przeciwdziałać. Nie można rozwieść się z żoną podczas menstruacji czy połogu, w czasie między jedną a drugą menstruacją i gdy nie doszło między małżonkami do zbliżenia seksualnego. W Qur’anie zostało objawione:

„Uran, Proroku! Kiedy odprawiacie swoje żony,

to odprawiajcie je we właściwym dla nich terminie.

Przestrzegajcie tego terminu”






(Qur’an 65/1)

Prorok nakazał mężczyźnie, który rozwiódł się z żoną podczas menstruacji, aby powrócił do niej i zaczekał. A jeśli nie będzie z nią współżył do czasu następnej menstruacji, to dopiero po jej zakończeniu może się rozwieść. Prorok wyjaśnił w ten sposób znaczenie słów Allaha: „odprawiajcie je we właściwym dla nich terminie”
.


Takie wydłużenie czasu daje małżonkom dodatkową szansę pojednania i dlatego w wersecie znajdujemy:

„Być może, Bóg spowoduje, że zajdzie coś nowego”







(Qur’an 65/1)

6.6.2.
Okres oczekiwania al-iddah


Istnieje w prawie rozwodowym określony czas oczekiwania, kiedy kobieta nie jest ani rozwódką, ani mężatką. Będzie ona rozwiedziona dopiero, gdy mąż w wyznaczonym przez Islam terminie wypowie słowa rozwodowe. Ten potrzebny czas stanowią trzy okresy miesięczne:

„(...)kobiety rozwiedzione mają oczekiwać trzy okresy”







(Qur’an 2/228)

Józef Bielawski tłumaczy słowo podane w tym wersecie (koru'a) jako okresy, jednakże uczeni muzułmańscy różnie interpretują ten termin. Abu Hanifa i Ahmad Ibn Hanbal tłumaczyli go jako menstruacje, natomiast inni uważali, że chodzi o trzy okresy czystości pomiędzy menstruacjami
. Dzieje się tak dlatego, iż termin koru'a odnosi się w języku arabskim do obu tych znaczeń. W przypadku rozwodu kobiety w starszym wieku, lub nie mającej jeszcze okresu miesięcznego czas oczekiwania równy jest trzem miesiącom:

„A te spośród waszych żon,

które już zwątpiły w okres miesięczny 

- jeśli macie wątpliwości -

niech czekają trzy miesiące;

 podobnie te, które jeszcze się nie rozwinęły”






(Qur’an 65/4)

Kobiety ciężarne czekają do czasu rozwiązania:

„kobiety brzemienne zaś niech czekają, 

aż złożą swoje brzemię” 






(Qur’an 65/4)

Natomiast rozwiedzioną jeszcze przed kontaktem seksualnym - np. dopiero co poślubioną żonę nie obowiązuje czas oczekiwania: 

„O wy, którzy wierzycie! 

Kiedy bierzecie za żony kobiety wierzące,

następnie rozwodzicie się z nimi,

zanim ich dotknęliście,

to nie macie prawa wyznaczyć im

żadnego okresu oczekiwania”






(Qur’an 33/49)

6.6.3.
Postępowanie w czasie al-iddah


W czasie oczekiwania kobieta musi pozostać w domu męża, który nie ma prawa jej wyrzucić. Grzechem jest, jeśli kobieta opuści dom bez potrzeby
, lecz nie stanowi to unieważnienia okresu oczekiwania:

„Nie wypędzajcie ich z domów

i niech wcale nie wychodzą, 

chyba że dopuściły się jawnej bezecności” 






 (Qur’an 65/1)

Wspomniana tu bezecność odnosi się do cudzołóstwa, przekleństw rzucanych w kierunku rodziny męża czy takich przestępstw, jak kradzież i inne. Niektórzy uczeni interpretowali ją jako nieposłuszeństwo
. Tylko w przypadku zaistnienia którejś z podanych sytuacji, można kobietę oddalić z domu. Rozwodząc się, mężczyzna powinien traktować kobietę w sposób zgodny z charakterem muzułmanina:

„Dajcie im mieszkanie, tam gdzie wy mieszkacie,

stosownie do waszych środków! 

Nie wyrządzajcie im przykrości 

i nie stawiajcie ich w trudnej sytuacji”






(Qur’an 65/6)

 W tym czasie obowiązkiem męża jest utrzymanie żony i powinni mieszkać w tym samym domu, ale odseparowani, aż mąż nie zdecyduje o rozwodzie po zakończeniu okresu oczekiwania. Do tego moment kobieta nie może wyjść ponownie za mąż ani zaręczyć się. Prawem męża jest możliwość pojednania się z żoną:

„A ich mężowie, jeśli zapragną pogodzenia,

mają pełne prawo powrócić do nich w tym czasie”







( Qur’an 2/228)

Jeśli któreś z nich umrze to drugie dziedziczy po nim. Kobieta może się ozdabiać w celu zwrócenia na siebie uwagi męża, co mogłoby wpłynąć na zmianę jego decyzji. Taka jest opinia Abu Hanify, lecz asz-Szafi'i zabrania takiego postępowania (ozdabiania). Według Malika Ibn Anasa mężczyzna nie może przebywać sam na sam z żoną w zamkniętym pomieszczeniu, ani chodzić do niej za jej pozwoleniem, nie wolno mu także patrzeć na te części jej ciała, które zabronione są obcym. Opinia Malika Ibn Anasa ma na celu spotęgowanie tęsknoty za żoną.


Okres oczekiwania stanowi psychiczną próbę przed rozwodem. Przebywanie w jednym domu przez trzy miesiące, wstrzymanie się od kontaktów seksualnych bez okazywania sobie miłości i sympatii, ma przywołać oboje do rozsądku, stworzyć możliwość głębszego przemyślenia decyzji o rozwiązaniu małżeństwa. Tak właśnie należy wówczas postępować, gdyż w razie odstępstw spadnie na człowieka surowa kara od Allacha. Qur’an mówi:

„Takie są granice Boga!

A ten, kto przekracza granice Boga, 

ten czyni niesprawiedliwość sobie samemu”






 (Qur’an 65/1)


Jeśli czas oczekiwania wpłynie na zmianę decyzji, to ponownie trzeba w obecności dwóch świadków wypowiedzieć słowa świadczące o zawarciu małżeństwa. W przypadku podtrzymywania decyzji o rozwodzie, należy przeprowadzić go w sposób nieobrażający uczuć innych oraz dbając o dobro kobiety:

„A kiedy nadejdzie ich termin,

to albo zatrzymajcie je w sposób godny, 

albo rozstańcie się z nimi w sposób godny.

I wezwijcie świadków, dwóch sprawiedliwych spośród was”







(Qur’an 65/2)

Po zakończeniu okresu oczekiwania była żona stanie się obcą osobą i wróci do domu rodzinnego, a z mężczyzny spada obowiązek utrzymywania jej. Natomiast w razie pojednania, jeśli nastapi ono po zakończeniu okresu oczekiwania, należy sporządzić nowy akt małżeński z mahrem i takimi samymi warunkami, jakich wymaga nowe małżeństwo.

6.6.4.
Ilość rozwodów

W przedIslamskiej Arabii cykl rozwodowy mógł się powtarzać tyle razy ile zapragnął tego mężczyzna. Nie istniał okres oczekiwania, a mąż mógł oddalać żonę i powracać do niej bez ograniczeń. Kobieta była wówczas ani rozwódką ani mężatką, bez prawa ułożenia sobie życia z kimś innym. Islam zlikwidował te praktyki tworząc prawo ograniczające ilość rozwodów. Jeśli mężczyzna rozwodzi się po raz pierwszy i powraca do żony, bez względu na to czy nastąpi to podczas okresu oczekiwania czy po nim, i gdy ponownie zdecydują się na rozwód, wtedy cały cykl postępowania powtarza się:

„Rozwód jest możliwy dwa razy.

Potem więc albo ją w sposób godny zatrzymacie,

albo dacie jej całkowitą wolność, uprzejmie ją traktując” 







(Qur’an 2/229)

Małżonkowie muszą zdawać sobie sprawę, że trzeci rozwód jest ostateczny i nieodwołalny, bez żadnego czasu oczekiwania. Osoby ostatecznie rozwiedzione mogą zejść się ponownie jedynie, gdy kobieta wyjdzie za kogoś innego i rozwiedzie się,  lub zostanie wdową: 

„A jeśli on rozwiódł się z nią ostatecznie,

to ona nie jest mu dozwolona,

dopóki nie wyjdzie za innego mężczyznę.

A jeśli ten da jej rozwód,

to nie popełnią grzechu, powracając do siebie,

jeśli oboje sądzą, że zachowają granice Boga”







(Qur’an 2/230

Postępowanie stosowane po trzecim rozwodzie ma na celu zapobieganie ewentualnym spekulacjom lub zabawom mężczyzn oraz ma służyć gruntownemu zastanowieniu się nad konsekwencjami czynu.


O pierwszych dwóch rozwodach z możliwością powrotu mówi się „bain bajnuna sughra” - mniej widoczny, a o trzecim - „bain bajnuna kubra”: bardziej widoczny. Nazwa ta odnosi się także do rozwodu, gdzie małżeństwo nie zostało jeszcze skonsumowane i nie ma okresu oczekiwania, podobnie jak w przypadku al-chol'a.


Jeśli dojdzie do rozwodu, w którym nie doszło do kontaktu seksualnego to kobieta dostaje połowę as-sadak, a gdy nie był on ustalony, wtedy mężczyzna musi jej dać pewne zaopatrzenie, w Qur’anie zostało objawione:

„Nie popełnicie grzechu, dając kobietom rozwód,

jeśli nie dotknęliście ich

i nie macie w stosunku do nich żadnego zobowiązania.

Troszczcie się o nie

- zasobny według swojej możliwości a biedny według 

swojej - dając im zaopatrzenie godziwe,

tak jak należy się ludziom czyniącym dobro.

A jeśli dajecie im rozwód, zanim ich dotkniecie,

a już zobowiązaliście się względem nich do jakiegoś 

podarunku, to dajcie połowę z tego, do czego się 

zobowiązaliście.”





 (Qur’an 2/236,237)

6.7.
NIEKTÓRE RODZAJE ROZWODÓW 

UNIEWAŻNIONYCH  PRZEZ ISLAM
6.7.1.
Rozwód herezyjny (at-talak al-bid'i)


Wyrażenie przez mężczyznę słów rozwodowych świadczących o jednoczesnym dokonaniu trzech rozwodów, bez zachowania określonych cyklów, nazywa się rozwodem herezyjnym. Co do prawidłowości prawnej tego czynu uczeni muzułmańscy różnili się w opiniach. Według czterech popularnych szkół Islamskich ten rozwód jest on prawnie legalny. Drugi kalif, Omar Ibn al-Chattab udzielał takich rozwodów po to tylko, aby ukarać korzystajacych z nich ludzi. Chciał, zeby odczuli konsekwencje swego postępowania
. Druga grupa uczonych uznaje powyższy czyn za jeden, a nie trzy rozwody. Do niej należą słynni uczeni Ibn Tajmijja oraz Ibn al-Kajjim al-Dżałzi
. Ibn Tajmijja uważał, że nie ma prawnego dowodu w Qur’anie ani w Sunnie, oraz nie ma zgodności uczonych czy analogii popierających przeprowadzenie takiego rozwodu. Ta różnica ma swoje korzenie w hadisie Proroka, który na wieść o tym, że ktoś dokonał jednocześnie 3-krotnego rozwodu bardzo się zagniewał i powiedział: „Czy się zabawia Księgą Allaha, chociaż jeszcze jestem między wami?”
 Pomimo gniewu Proroka nie ma wzmianki, czy unieważnił on ten czyn, czy też nie, choć hadis świadczy o herezyjności postępowania.

6.7.2.
Małżeństwo at-tahlil - pozwoleniowe


Jest to specjalny rodzaj małżeństwa z rozwódką po trzecim rozwodzie. Zawiera się je tylko formalne, bez kontaktu cielesnego, i jak najszybciej następuje rozwód. Celem tego jest umożliwienie byłemu mężowi ponownego ślubu z byłą żoną (będącymi po trzecim rozwodzie). Islam zabronił takich czynów. Prorok powiedział o oszukujących zasady religijne: „Przeklął Allah tego, który żeni się w celu stworzenia  możliwości zawarcia innego małżeństwa oraz tego, na korzyść którego ma być to małżeństwo”
.

6.7.3.
Rozwód  na szkodę  kobiety (talak  at-ta'asuf)
 
Z takimi przypadkami mamy doczynienia, gdy na przykład chory śmiertelnie mężczyzna rozwodzi się, aby wydziedziczyć żonę. Abu Hanifa uważa, że kobieta dziedziczy jedynie w tzw. okresie oczekiwania na rozwód.
 Podobną opinię wyraził asz-Szafi'i; przestrzegają oni przed karą Allaha za podobne postępowanie. Ahmad Ibn Hanbal powiedział, że kobieta dziedziczy do chwili ponownego zamążpójścia. Natomiast Malik Ibn Anas twierdził, że dziedziczy nawet jeśli ponownie wyjdzie za mąż
.


Innym przykładem jest sytuacja, gdy mężczyzna nie podaje żadnej logicznej przyczyny rozwodu, tłumacząc się m.in. złą sytuacją finansową żony, jej starością lub innym niedorzecznym powodem. Wyrządza  tym kobiecie wielką niesprawiedliwośći poniesie konsekwencje swego postępowania, gdy stanie przed Allahem. Religijne sądy stosują w takich przypadkach pewien rodzaj rekompensaty, zależnie od oceny sędziego
. Dla zabezpieczenia się przed niesprawiedliwością mężczyzny ustala się, według zwyczajów danego regionu, tzw.opóźniony al-muachar - przekazywany kobiecie przy rozwodzie. Dla przykładu we współczesnej Jordanii opóźniony mahr (al-muachar) może przekraczać pięć tysięcy, a dochodzi nawet do dziesięciu tysięcy dolarów. Stanowi to bezpieczną metodę, szczególnie w czasach, gdy zrozumienie zasad religijnych jest u wielu ludzi osłabione. Allah w Qur’anie dużo mówi o dobrym traktowaniu kobiet w małżeństwie i podczas rozwodu. Natomiast dla przekraczających granice Allaha przeznaczona jest olbrzymia kara.

6.8.
PRAWO OPIEKI NAD DZIEĆMI

Często przedstawia się mylnie, że muzułmanin po rozwodzie zabiera byłej żonie dzieci. Wyjaśnijmy tę jakże ważną kwestię w oparciu o zasady Islamu, aby nie służyła już ona do fałszowania w opinii publicznej wyobrażenia o religii Islamskiej.


Islam, w razie rozwodu dał kobiecie prawo opieki nad dziećmi, ponieważ to matka lepiej potrafi obchodzić się z nimi 

i najważniejszą jej misją jest ich dobre wychowanie. Matka otacza je miłością idealną i dlatego bez względu na stan (położenie) małżonków, miejsce dzieci znajduje się przy matce. Prorok powiedział: „Ktokolwiek rozdzieli matkę z jej dzieckiem tego Allah rozdzieli z jego ukochanymi w dniu sądu ostatecznego”
.

Taki podział nie zależy w żadnym razie od pozycji męża, kimkolwiek by on był. Jako przykładu można użyć sytuacji mającej miejsce w pierwszym wieku Islamu. Otóż, pewnego razu pierwszy kalif Abu Bakr, będąc sędzią w sprawie przyszłego, drugiego kalifa Omara, który chciał uzyskać opiekę nad swoim dzieckiem i odebrać je matce, tak powiedział: „Zaprawdę jej dotyk, ślina i zapach są lepsze dla niego niż cały pobyt u ciebie”
.

8.8.1.
Warunki dotyczące opieki nad dziećmi


Powierzając matce prawo opieki nad dzieckiem trzeba zadbać, by spełniała ona następujące warunki:

1. Kobieta musi być zdolna do wychowania, tj. być zdrowa umysłowo, fizycznie - np. nie może być niewidoma czy zakaźnie chora. A więc musi cechować się dojrzałością i odpowiedzialnością
.

2. Matka nie może być powtórnie zamężna. Prorok powiedział kobiecie, która wystąpiła o prawo opieki nad dzieckiem: „Ty masz prawo do niego, skoro nie wyszłaś ponownie za mąż”
.

Jednak niektórzy uczeni jak np. al-Hasan i Ibn Hazm twierdzili, że ma ona prawo do opieki nad dzieckiem z poprzedniego małżeństwa, jeśli drugi mąż wyrazi na to zgodę
.

3. Kobieta musi być muzułmanką, gdyż niemuzułmanie nie mogą być opiekunami dla muzułmanów. Jest to opinia wyciągnięta na podstawie wersetu z Qur’anu mówiącego: „I Bóg nigdy nie przygotuje niewiernym drogi przeciwko wiernym” (4/141) czyli: niewierni nie mogą decydować o losie muzułmanów. Jednak nie wszyscy uczeni byli zgodni w interpretacji tej kwestii. Szkoła hanaficka dała niewiernej kobiecie takie samo prawo opieki nad dzieckiem, jakie ma muzułmanka, zastrzegając jednak, że dziecko wychowa na muzułmanina. Uczeni twierdzą także, iż niemuzułmanka może wychować swe dziecko z ojca muzułmanina pod warunkiem, że wcześniej nie była muzułmanką  czyli,  że nie odwróciła się od Islamu.

4. Kobieta musi przestrzegać zasad uczciwości i moralności w zachowaniu. Taki warunek podają szkoły szafi'icka i hanbalicka. Nie wszyscy uczeni zgadzają się z tą opinią, np. Ibn Hazm powiedział, że Prorok nie odebrał żadnym rozpustnym kobietom prawa opieki nad własnymi dziećmi i dlatego on nie przyjął tej opinii
.


Należy zwrócić uwagę, że jeśli matka jest niezdolna do opieki lub jest nieobecna, to prawo zajmowania się małym dzieckiem przechodzi na jej siostrę - ciotkę dziecka.  Prorok powiedział: „ciocia ze strony matki jest jak matka.”

Kobiety ze strony matki mają pierwszeństwo opieki nad małym dzieckiem. Jeśli nie ma cioci ze strony matki, to obowiązek przechodzi na babcię z tej samej linii. Gdy nie ma takich osób, wówczas prawo przejmują kobiety ze strony ojca. Dzieła prawników muzułmańskich szczegółowo omawiają łańcuch kobiet odpowiedzialnych za wychowanie dziecka. W przypadku braku kobiety, wychowaniem dziecka muszą zająć się mężczyźni.
. Zauważmy, że nie można odrzucić obowiązku opieki. Związki rodzinne są w Islamie bardzo silne i każdy muzułmanin musi je utrzymywać. Jeżeli nie ma bliskich mogących zająć się dzieckiem, wtedy rząd islamski zobowiązany jest wynająć kogoś odpowiedniego do opieki.

.

6.8.2.
Okres opieki nad dzieckiem

Opieka nad dzieckiem matki będącej po rozwodzie trwa nieprzerwanie od jego urodzenia, aż do czasu usamodzielnienia. Według szkoły hanafickiej jest to wiek siedmiu lat dla chłopca i dziewięciu dla dziewczynki, która pozostając dłużej wśród kobiet ma okazję nabrać kobiecego charakteru
. Po upływie tego czasu dziecko ma prawo wyboru, z którym z rodziców chciałoby pozostać, Prorok powiedział: „To jest twój ojciec, a to twoja matka, weź za rękę któregoś z nich”. Wtedy dziecko wzięło za rękę matkę i ona je odebrała
.

Jeśli dziecko nie dokona wyboru, to nie ma konkretnej treści prawnej dla tego przypadku, a uczeni mieli różne zdania. Według znanego uczonego Ibn al-Kajjim al-Dżałzyjja pozostanie u matki dalej, gdyż cały czas przebywało u niej
. Najbardziej popularną formą rozstrzygającą tę kwestię jest ocena sędziego, co będzie z większą korzyścią dla dziecka, ponieważ ani Qur’an, ani tradycja Proroka nie omawiają tej sprawy
. Według szkół malikickiej i hanafickiej, matka ma prawo opiekować się dziewczynką, aż ona wyjdzie za mąż
.

6.8.3.
Nieco więcej o cechach opiekuna


W razie nieprzestrzegania zasad religii Islamskiej przez jednego z rodziców, prawo opieki nad dzieckiem będzie miał drugi z nich
. Uczony Ibn Tajmijja powiedział: „Sprzeczali się u pewnego Islamskiego władcy, będącego sędzią, rodzice o przyznanie opieki nad dzieckiem. Wówczas władca pozwolił wybrać dziecku. Gdy dziecko wybrało ojca, matka poprosiła, by władca spytał się, czemu tak uczyniło. Zapytane dziecko powiedziało: matka wysyła mnie codziennie do szkoły, a nauczyciel mnie bije, natomiast ojciec pozwala mi cały czas bawić się z dziećmi. Usłyszawszy to władca zmienił decyzję i oddał dziecko pod opiekę matki”
. Przykład podany przez Ibn Tajmijję świadczy o tym, że przyznawanie prawa opieki przez losowanie lub z wyboru dziecka odnosi się do przypadków, gdy oboje rodzice zachowują się moralnie i mają na celu jedynie dobro dziecka.


W razie wyjazdu jednego z rodziców na określony czas, drugi z nich przejmuje opiekę, ponieważ wyjazd może niekorzystnie wpływać na dziecko. Jeśli wyjazd ma na celu zmianę stałego miejsca zamieszkania, a droga jest niebezpieczna, to dziecko musi pozostać pod opieką drugiego  rodzica. Natomiast jesli droga jest bezpieczna, uczeni mieli różne zdania. Najbardziej prawdopodobna opinia mówi o tym, że należy wybrać korzystniejsze dla dziecka rozwiązanie
.


W sytuacji gdy dzieckiem opiekuje się jedno z rodziców, w żadnym przypadku nie można zabronić drugiemu odwiedzin, czy innych form kontaktów z dzieckiem.

6.8.4.
Wydatki związane z opieką nad dzieckiem

Kobieta pozostająca w związku małżeńskim lub w czasie oczekiwania (al-idda), po rozwodzie nie może domagać się pieniędzy od ojca dziecka w zamian za jego wychowanie i karmienie. Qur’an przedstawia tę sprawę następująco:

„Matki pragnące w pełni wykarmić swoje dzieci

będą je karmiły przez całe dwa lata.

A na ojcu dziecka ciąży obowiązek zaopatrzenia ich w żywność i odzież,

zgodnie z przyjętym zwyczajem (w przyzwoity sposób)”







(Qur’an 2/233) 

Natomiast po zakończeniu okresu oczekiwania matka będzie miała prawo do płatnego karmienia piersią i wychowania dziecka. Qur’an w związku z tą sytuacją mówi:

„A jeśli są brzemienne to łóżcie na ich utrzymanie,

aż złożą swoje brzemię.

A jeśli one karmią wasze dziecko, dawajcie im za to   Wynagrodzenie i porozumiewajcie się ze sobą godnie.

A jeśli napotykacie jakieś trudności, to niech karmi je           inna”







(Qur’an 65/6) 

Oznacza to, że jeśli matka po rozwodzie nie chce karmić piersią dziecka, to jego ojciec musi rozwiązać ten problem np. poprzez wynajęcie mamki. Jeśli kobieta chce sama karmić dziecko, wtedy uzgadnia z jego ojcem wysokość zapłaty. W przypadku, gdy ojciec dziecka znajduje się w złej sytuacji finansowej, a matka nie będzie chciała karmić i wychować dziecka oraz nie ma bliskiej osoby mogącej to uczynić, wówczas prawo Islamskie zmusza matki do tego, a należności materialne traktuje jako niespłacony dług ojca dziecka do czasu, gdy będzie w stanie go uregulować
.

Rozdział 7

AL-HIDŻAB: UBIÓR MUZUŁMANKI I KONTAKTY MIĘDZY PŁCIAMI

7.1.
WPROWADZENIE


Wyraz al-hidżab w języku arabskim oznacza zasłonę, jednakże ma jeszcze inne, religijne znaczenie. Określa się nim bowiem nie tylko ubiór zakrywający pewne części ciała muzułmanki, lecz jest też pomocnym przy precyzowaniu jej relacji z obcymi oraz bliskimi mężczyznami.


W przedIslamskim społeczeństwie arabskim kobieta na ogół zakrywała jedynie część głowy, klatki piersiowej i ramion oraz nogi do kolan, a mężczyźni rozbierali się przed sobą bez wstydu lub jakiegokolwiek wahania. Także podczas kąpieli czy załatwiania potrzeb fizjologicznych nie zasłaniali się przed ludźmi. Okrążenie Kaaby nago uważali za jedną z najlepszych form kultu
.


Warunki dotyczące al-hidżabu są najważniejszymi elementami Islamskiego systemu społecznego
. Islam ustanawia, że al-hidżab jest to pewne zachowanie moralne, które musi być przestrzegane przy kontaktach kobiet z mężczyznami. Zawiera się w nim dyscyplina i etykieta zachowania, mająca na celu ochronę społeczeństwa muzułmańskiego przed różnymi formami naleciałości zachowań niemuzułmańskich
. Określone wyraźnie warunki tych relacji nie są wyrazem braku zaufania wobec zasad muzułmanina czy muzułmanki, lecz wyrazem poddania się woli Boga. Islam bowiem zawsze dąży do czystości swego społeczeństwa, a nie tylko do stworzenia silnej, głęboko wierzącej jednostki, pomimo, że stanowi to pierwszy krok do osiągnięcia ogólnego celu. Zapewnienie wiernym jak najlepszych warunków społecznego komfortu, powoduje z kolei zwiększenie populacji wiernych muzułmanów. Taka większość, mająca siłę przeciwstawienia się wszelkim złym pokusom, powoduje zaistnienie praktycznie idealnego społeczeństwa islamskiego. 


System społeczny Islamu ostro zwalcza swobodę seksualną i niweluje wszystkie drogi mogące do niej prowadzić
. Czyni to stopniowo, stosując zasadę trzech kroków. Pierwszym krokiem jest poprawienie moralności, drugim ustanowienie warunków sprzyjających ludziom i chroniących ich dążenia, a trzecim ustanowienie określonych granic i kar za ich przekraczanie. Do tych warunków, które pomagają wiernym utrzymywać i rozszerzać wiarę w Allaha, służy właśnie al-hidżab.


Islam na przestrzeni swej historii najpierw dąży do wzmocnienia wiary w sercach ludzi, a następnie Allah zsyła pewne wzorce zachowań prowadzące do utrzymania tej wiary w zależności od potrzeby czasów i środowiska. Al-hidżab jest jednym z tych wzorców nakazanych muzułmanom dopiero po osiemnastu latach Posłannictwa, czyli pięć lat po powstaniu pierwszego społeczeństwa Islamskiego w Medynie. Sam ubiór bez wiary nie przedstawia wartości. W tym właśnie czasie znajomość religii wśród wiernych stała na najwyższym poziomie, a al-hidżab miał zintegrować to społeczeństwo.


Ubiór i pewne warunki, które musi spełniać kobieta nie zawsze są łatwe. Allah w zamian za okazaną cierpliwość daje jej bardzo duże wynagrodzenie. W Qur’anie jest aż około siedemdziesięciu powtórzeń na temat tego, że ludzie cierpliwi zostaną hojnie wynagrodzeni. Mężczyzna także, gdyż musi cechować się cierpliwością w wielu sytuacjach: to na niego spada odpowiedzialność utrzymania całej rodziny i to on bierze udział w dżihadzie wojennym. Jak więc widzimy, wszystkie te obowiązki są w praktyce wykonalne i zawsze należy pamiętać o końcowym wyniku, czyli stworzeniu spójnego, silnego wewnętrznie środowiska islamskiego, wolnego od chorób społecznych oraz pomocy w utrzymaniu wiary na wysokim poziomie.


Jeśli kobieta przebywa poza domem niewłaściwie ubrana, wówczas stwarza zagrożenie dla godnego pełnienia muzułmańskiej misji stając się obiektem seksualnego pożądania
. Al-hidżab stanowi zaporę przed nieodpowiednimi reakcjami seksualnymi mężczyzn oraz jest czynnikiem uspokajającym i hamującym niewłaściwie ukierunkowany popęd płciowy. Dlatego też Islam zachęca do małżeństwa i bardzo ostro karze za cudzołóstwo, ustanawiając, że poległy w obronie honoru znajdzie się na najwyższych poziomach raju.

 
Powód, iż mężczyzna zakrywa swe ciało w mniejszym stopniu niż kobieta, wynika chociażby ze zróżnicowania w oddziaływaniu zmysłów na psychikę. Islam zwrócił uwagę na uwzględnienie rzeczywistej natury mężczyzny i kobiety. On ma charakter bardziej popędliwy, impulsywny: bardzo silnie pobudza go każda część kobiecego ciała. Chcąc się upiększyć zakłada więcej ubrań. Ją cechuje wstrzemięźliwość i staje się bardziej pociągająca, gdyż zdejmuje część garderoby
. Ograniczenia te mają na celu skupienie uwagi wiernych na pracy i produkcji, zamiast na rozpraszaniu własnej energii w niewłaściwych kierunkach.


Islamski system życia jako pierwszy ustalił pewne zasady ubioru muzułmanina i muzułmanki tworząc z tego ważny element moralności. Według Islamu konieczne jest ograniczenie pokus w kontaktach obu płci. Określa on, że wpływ kobiety na mężczyznę jest silniejszy i dlatego relacje te muszą być otoczone pewnymi regułami moralnych zachowań. Prorok powiedział: „Nie ma bardziej szkodliwej pokusy dla mężczyzny, niż pokusa ze strony kobiet”
.

W innym zaś hadisie: „Życie jest piękne i Allah uczynił was następcami na ziemi i będzie patrzył na wasze czyny. Bójcie się Allaha i oddalajcie się od pokus kobiet. Zaprawdę pierwsze pokuszenie ludu Izraela było za sprawą kobiet”
.

W Qur’anie Allah objawił:

„Upiększane jest ludziom upodobanie do namiętności:

do kobiet i do synów (dzieci)
,

do nagromadzonych kintarów złota i srebra,

do koni wyróżniających się szlachetnością,

do trzód i zasiewów”





(Qur’an 3/14)

Allah ukazuje tu, że namiętność leży w naturze ludzkiej, a system Islamski chroni człowieka przed jej złymi efektami. Zwraca uwagę na to, iż dzieci są bardzo drogie rodzicom, a majątek stanowi pokusę dla wszystkich ludzi. Nie są to wszakże pokusy niepożądane. Są nawet zalecane, gdyż Islam zachęca do małżeństwa, posiadania dzieci oraz zdobywania majątków i podaje przy tym etyczne warunki chroniące ich wszystkich.

7.2.
AL-AŁRA

W języku arabskim al-ałra oznacza „zmniejszać” lub jakąś nielubianą rzecz
. Z religijnego punktu widzenia jest to ta część ciała, która powinna być zakryta i nie można jej pokazać obcym ludziom. Według większości uczonych kobieca al-ałra stanowi całe ciało prócz twarzy i rąk, chociaż niektórzy uczeni twierdzą, że obejmuje ona całe ciało kobiety (zagadnienie to omówimy szczegółowo w dalszej części pracy).


Islam nakazuje zakrycie al-ałry jako warunek wstydliwości, o której Prorok powiedział: „Wstydliwość i wiara są ze sobą połączone i jeśli jedno z nich zanika, to drugie także zanika”

Al-ałra mężczyzny obejmuje cialo między kolanami a pępkiem. Taka jest opinia wszystkich czterech szkół religijnych (al-mazahib al-arba'a). Istnieją dwa hadisy Proroka mówiące, że udo jest ałrą, ale w innym podano, że Prorok odsłonił swoje udo przy przyjaciołach. Al-Buchari powiedział, że ostatni hadis jest bardziej prawdziwy, natomiast postępowanie według pierwszego jest bardziej bezpieczne i dlatego większość uczonych skłania się ku niemu
. Zdaniem niektórych z powyższych hadisów można wnioskować o istnieniu dwóch rodzajów al-ałry dla mężczyzny - większej i mniejszej
. Taka jest opinia szkoły malikickiej
. 

7.3.
PROCES POWSTAWANIA NAKAZU NOSZENIA AL-HIDŻABU


Pierwsze wersety Qur’anu nakazujące kobiecie noszenie al-hidżabu odnosiły się do żon Proroka. Zostały objawione w miesiącu „dhu al qidah” w piątym roku hidżry
. Nakaz, dany żonom Proroka, dotyczył zakrywania wszystkich części ciała oraz nie pokazywania się obcym i rozmawiania z kimś tylko przez zasłonę. Żony Proroka wychodziły z domu jedynie w razie potrzeby i zakrywały całe ciało łącznie z twarzą oraz rękoma, gdyż wymagała tego specyfika czystości domu Proroka.


Wcześniej ludzie tłumnie przychodzili do Jego domu i niektórzy z nich zbyt długo przesiadywali, a Prorok wstydził się powiedzieć, by skrócili swoją wizytę. Stan ten był niewygodny dla Niego i Jego rodziny. Przyjaciel Proroka, Omar Ibn al-Chattab, często przychodzący z wizytą, powiedział: „O Proroku Allaha! Przychodzą do ciebie ludzie cnotliwi i rozpustni. Może byś kazał swym żonom zakładać al-hidżab”
 oraz: „Przecież twoje żony nie są jak inne kobiety, i to czyściej dla ich serc”
. Żony Proroka różniły się od innych kobiet, ponieważ zostały wybrane przez Allaha dla Jego Proroka, oraz aby zostać „matkami wiernych”, co je wywyższa i uszlachetnia. W zamian za trudności ponoszone w życiu doczesnym zyskały oprócz szlachetności, podwojenie nagrody w życiu przyszłym i towarzystwo Proroka na najwyższych poziomach Raju.


Oddalając wszelkie zło, które może być poczynione rodzinie Proroka, Allah podał podstawowe zasady moralne, jakie winno się zachować w stosunku do Proroka i jego żon. W Qur’anie zostało objawione:

„O wy, którzy wierzycie!

Nie wchodźcie do domu Proroka

na posiłek o niewłaściwej porze,

jedynie wtedy, kiedy on wam na to pozwoli.

Lecz kiedy jesteście zaproszeni, to wchodźcie.

A kiedy spożyjecie posiłek, to się rozejdźcie,

nie wdając się w poufałą rozmowę.

To mogłoby sprawić przykrość Prorokowi

i on wstydziłby się was.

Lecz Bóg nie wstydzi się prawdy.

A kiedy prosicie je (żony Proroka) o jakiś przedmiot,

to proście je spoza zasłony.

To jest przyzwoitsze dla waszych serc i dla ich serc.

Nie należy obrażać Posłańca Boga

i nie wolno poślubiać jego byłych żon.

Zaprawdę, to byłoby wobec Boga okropne!”






 (Qur’an 33/53)

Komentatorzy muzułmańscy mówią, że przyzwoitość to oczyszczanie serca ze wszelkich błędów podczas obcowania z innymi, aby szatan nie miał nad nami władzy.
 Taki punkt widzenia odnośnie „matek wiernych” wyrażono w Qur’anie, gdzie jest mowa o obawie przed słabościami grożącymi ludziom:

„O żony Proroka!

Wy nie jesteście takie jak inne kobiety.

Jeśli jesteście bogobojne,

nie bądźcie pokorne w słowach,

aby nie pożądał was ten,

w którego sercu mieszka choroba;

mówcie słowa odpowiednie!

Przebywajcie w swoich domach

i nie ozdabiajcie się w ten sposób,

jak ozdabiały się kobiety pierwszej niewiedzy (al- dżahilija).

Odprawiajcie modlitwę, dawajcie jałmużnę,

słuchajcie Boga i Jego Posłańca!

O ludzie domu!

Bóg chce tylko odsunąć od was brud

i oczyścić was całkowicie”





(Qur’an 33/32,33)

Kobiety podczas pierwotnej niewiedzy (dżahilija) ukazywał swą piękność w nieprzyzwoity sposób.


Zauważamy zgodność opinii wszystkich uczonych i komentatorów Qur’anu, w kwestii zakrywania twarzy przez żony Proroka oraz innych reguł etycznych, tyczących ich kontaktów z obcymi mężczyznami
;
;
;
.

Prorokowi został objawiony inny werset dotyczący zakrywania ciała przez kobiety, w celu ochrony muzułmanek przed rozpustnymi ludźmi. Ubiór z czasów przedislamskich nie pozwalał odróżnić kobiet wiernych od niewiernych. Rozpustnicy szkodzili muzułmankom, biorąc je za nieuczciwe, rozwiązłe, lub niewolnice. Te ostatnie były narażone na szykany bardziej niż kobiety wolne, ponieważ ludziom niemoralnym ciągle wydawało  się, jak za czasów dżahiliji, że niewolnice to prostytutki. Ponadto w obronie honoru wolnych kobiet stanąłby ktoś z krewnych.


Zgodnie z wersetem, po założeniu al-hidżabu muzułmanki rozpoznawane były jako osoby czyste i przyzwoite. Qur’an mówi:

„O, Proroku!

Powiedz swoim żonom i swoim córkom, i kobietom 

wierzących, aby upuszczały na siebie ze swych 

dżilbabów
.


To jest najodpowiedniejszy sposób, 

aby nie były obrażane” 





(Qur’an 33/59)


Chcę zwrócić uwagę, że sam dżilbab nie jest obowiązkiem dla starszych kobiet, które nie mają już okresu. Jednak lepiej, by go zakładały. Qur’an powiada: 

„A kobiety starsze, które się już nie spodziewają 

małżeństwa,
nie będą miały grzechu, jeśli zdejmą 

szaty,
jednakże w taki sposób, aby nie ukazywać 

swych ozdób. 

Lecz lepiej dla nich, żeby się od tego powściągały”






(Qur’an 24/60)


Z powyższego widać, że według Islamu każda dojrzała muzułmanka powinna nosić określony ubiór, gdyż w przeciwnym razie jest grzeszną. Mówi Allah w Qur’anie:

„Kiedy zdecydował Bóg i Jego Posłaniec jakąś sprawę,

to nie godzi się ani wierzącemu, ani wierzącej,

aby mieli inny wybór w tej sprawie.

A kto nie słucha Boga i Jego Posłańca,

ten zbłądzi w sposób oczywisty”







(Qur’an 33/36).

7.4.
SPOJRZENIE


Następnym krokiem dystansującym kontakty między mężczyzną i kobietą było zakazanie im wszelkich spojrzeń o podłożu seksualnym. W rzeczywistości sam al-hidżab, jako ubiór nie wystarczyłby do utrzymania pełnego porządku moralnego. Zgodnie z Qur’anem:

„(...)lecz szata bogobojności jest lepsza”







 (Qur’an 7/26)

Znaczenie al-hidżabu musi być kojarzone w sercu każdego muzułmanina ze znaczeniem wiary. Allah objawił:

„Powiedz wierzącym niech spuszczają skromnie 

spojrzenie i niech zachowują czystość.

To dla nich będzie przyzwoitsze.

powiedz wierzącym kobietom,

żeby spuszczały skromnie swoje spojrzenie

i strzegły swojej czystości”







 (24/30, 31).


Słowa te w pierwszej kolejności skierowane są do mężczyzn, gdyż to oni spędzają więcej czasu poza domem i są bardziej impulsywni niż kobiety. Stanowią zatem ważny element utrzymania stabilnego poziomu wiary. Proces ten został szerzej omówiony w tradycji Proroka; wiele jest hadisów zabraniających dwuznacznego spoglądania, które Islam określa jako rodzaj cudzołóstwa. Prorok powiedział: „Każde oko cudzołoży”

oraz: „Oczy cudzołożą a ich cudzołóstwem jest spojrzenie”
. 

Dotyczy to spojrzenie na podłożu seksualnym. Uświadamia to muzułmanom, że może być ono narzędziem szatana, chcącego doprowadzić człowieka do grzechu. Prorok rzekł: „Spojrzenie jest zatrutą strzałą ze strzał Iblisa, kto w obawie przed Allahem odrzuci złe spojrzenie, ten pozna w sercu piękny smak wiary.


Prorok surowo zakazał muzułmanom pożądliwych spojrzeń, a jeśli ktoś dopuścił się tego grzechu przez słabość swej natury i w jego sercu zaistnieje pożądanie seksualne, to niech zbliży się do swej żony,
 dzięki czemu odrzuci z serca wszelkie grzeszne myśli.


Islam zabrania także spojrzeń jednego mężczyzny na al-ałrę drugiego tj. od pępka do kolan, oraz kobiecie na inną, również w tych samych granicach. Zakaz ten wzmacnia w muzułmanach poczucie wstydliwości. Właśnie z tego powodu Prorok nie zalecał wiernym korzystania z łaźni publicznych
, a jeśli już zaistniałaby taka konieczność, to muszą przykrywać al-ałrę
.


Zwracam uwagę, że oglądanie przez kobietę mężczyzn uprawiających sporty nie jest zabronione pod warunkiem zakrywania przez nich al-ałry. Sam Prorok pozwolił Aiszy patrzeć na Abisyńczyków trenujących mieczami w meczecie
. 


Omawiany werset (24/31) mówi także o ochronie czystości przez mężczyzn i kobiety, gdyż jej osiągnięcie jest jednym z najważniejszych celów moralności islamskiej. Dzięki niej bowiem całe społeczeństwo będzie cechowała wewnętrzna czystość.


Noszenie al-hidżabu nie oznacza uwięzienia kobiety w domu, pozbawienia kontaktów ze światem zewnętrznym. Gdyby taka sytuacja miała miejsce, wówczas nie trzeba by w ogóle mówić o spuszczaniu spojrzenia przez mężczyzn i kobiety.


Ważnym elementem, na który trzeba zwrócić uwagę jeszcze przed przedstawieniem ozdób kobiety, jest zakazanie uwodzicielskiego poruszania się, gestów oraz mowy, a także dzwonienia łańcuszkami, czy bransoletkami w celu pobudzenia wyobraźni seksualnej mężczyzny:

„I niech one nie stąpają tak,

aby było wiadomo, jakie ukrywają ozdoby”







Qur’an (24/31)

Kobiety przed zesłaniem Islamu, chcąc zwrócić na siebie uwagę rozpustnych mężczyzn specjalnie chodziły dzwoniąc bransoletkami noszonymi na kostkach u nóg
. Islam zabronił tego zachowania, ponieważ świadczy o złej intencji i nieprzyzwoitości. Tym bardziej zabronione jest takie postepowanie ze strony mężczyzn.


Qur’an w słowach skierowanych do żon Proroka, ale dotyczących wszystkich muzułmanek mówi:

„Nie bądźcie pokorne w słowach,

aby nie pożądał was ten, w którego sercu mieszka    choroba; mówcie słowa odpowiednie”







(Qur’an 33/32)

Jest to kolejny element oddalający muzułmanów od pokuszenia (al-fitna).

7.5.
ZAKRYWANIE TWARZY


Ze względu na to, że zakrywanie twarzy przez muzułmanki jest bardzo kontrowersyjnym tematem, przedstawiony zostanie on szczegółowo. Pierwszy problem zaistniał przy interpretacji słów Qur’anu z rozdziału an-Nur (światło):

„Żeby pokazywały jedynie te ozdoby,

które są widoczne na zewnątrz” 






(Qur’an 24/31)


Określenie, czego dotyczą dopuszczalne ozdoby, stało się źródłem różnic między interpretatorami już od pierwszych wieków Islamu. Wynikało to z różnego rozumienia tych słów przez uczonych. Pierwszy interpretujący Qur’an - Ibn Masuda rozumiał je jako ubrania
, a Ibn Abbas i Aisza - jako dłoń, pierścionek i twarz
.


Spośród interpretatorów mówiących o pokazywaniu twarzy, należy wymienić takich uczonych jak: at-Tabari
, al-Dziassas
, Abu Bakr Ibn al-Arabi
, al-Fachr ar-Razi
, Sajjid Kutb
, Dżalal ad-Din al-Mahalli i Dżalal ad-Din as-Sajjuti
.


W rzeczywistości większość interpretatorów twierdzi, że twarz jest tą ozdobą widoczną na zewnątrz, którą na podstawie powyższego wersetu można pokazywać. 


Uczeni z drugiej grupy, mówiącej o zakryciu twarzy, to: az-Zamachszari
, an-Nasfi
, as-Sabuni
. Należy wspomnieć, że istnieją też inne opinie, które jako ozdobę zewnętrzną uważają jedno lub dwoje oczu, aby kobieta mogła widzieć drogę. Pogląd dotyczący pokazywania jednego oka zaczerpnięto ze słów Ibn Abbasa, który zapytany o ten werset, częścią swojego ubrania zakrył jedno oko
.


Takie są komentarze ludzi interpretujących Qur’an. Również uczeni zasad religijnych (Ulama usul ad-din, inaczej fukaha) różnili się między sobą - nie tylko w interpretacji tego wersetu. Zdaniem większości - taka jest opinia trzech szkół Islamskich: szafi'ickiej, hanafickiej, malikickiej - twarz kobiety nie jest ałrą
. Uczeni ci twierdzili jednak, że w razie zaistnienia obawy o moralność mężczyzn kobieta powinna zakryć twarz przed pokusą (al-fitna)
. Niektórzy sądzili, że kobiety nie powinny pokazywać twarzy, by w ten sposób upodobnić się do szlachetnych żon Proroka, chociaż zgadzają się, że nie należy ona do al-ałry. Według nich jest to mandub (zalecone) a nie ładżib (obowiązek)
.


Różne opinie dotyczą an-nikab (zakrycie twarzy), który według pewnej grupy interpretatorów nie pochodzi z tradycji Islamskiej, czy z tradycji poprzednich Proroków i kobiety nie powinny go nosić
. Stanowią oni jednak bardzo nieliczną współczesną grupę i uważam, że ich opinia jest mylna.


Według wielu uczonych zakładanie an-nikab jest mubah (dozwolony, obojętny), nie należy ani do czynów zalecanych (mandub), ani do nakazanych (ładżib), ani do zakazanych (haram), a zakładanie go zależy od wyboru kobiety.

Przedstawię teraz popularną opinię szkoły hanbalickiej mówiącą o obowiązku zakrywania twarzy. Jej przedstawiciele uważają, że słowa Qur’anu: „aby opuszczały swe dżilbaby na siebie”, a według Józefa Bielawskiego: „aby się szczelnie zakrywały swoimi okryciami” (33/59), mówią o narzuceniu dżilbabu także na twarz
. Zaś werset dotyczący żon Proroka: „To proście je spoza zasłony” (33/53), rozumieją jako odnoszący się do wszystkich kobiet. Wyciągnęli oni także odmienne wnioski z tradycji Proroka. Dla przykładu: na pytanie o ubranie na czas pielgrzymki, Prorok odpowiedział: „mężczyzna nie zakrywa głowy a kobieta nie nosi an-nikabu ani rękawic.
 Uczeni ci uznali, że zakaz zakrywania twarzy obowiązuje tylko i wyłącznie na czas pielgrzymki, a w pozostałych sytuacjach kobiety muszą nosić an-nikab.


W rzeczywistości kobiety nosiły an-nikab długo przed Islamem ze względu na panujące obyczaje, lub chcąc się przyozdobić i dlatego później niektóre również go nosiły
. Ze słów Proroka i w powiązaniu z faktami historycznymi bardziej prawdopodobne wydaje się, że powszechnie znany an-nikab niekoniecznie musiał być noszony przez wszystkie, czy większość kobiet. Podobnie jak odkrywanie przez mężczyzn głowy nie oznacza, że wszyscy je zakrywali w codziennym życiu.


Niektórzy zwolennicy an-nikabu uważają twarz za najatrakcyjnieszą część ciała kobiety i pytają, dlaczego al-ałra nie miałaby jej dotyczyć, skoro dotyczy dolnej części łydki.
. Odpowiadając na to można powiedzieć, że al-ałra niekoniecznie zawiera najładniejsze części ciała kobiety i mężczyzny, gdyż zaczyna się od narządu płciowego i odbytu, które bynajmniej wcale nie są najprzyjemniejsze w oglądaniu. Ponadto odkrycie twarzy i dłoni kobiety ułatwia im poruszanie się. Prorok powiedział: „ułatwiajcie a nie utrudniajcie”
.


Uczeni mówiący o konieczności zakrywania twarzy w obawie przed pokusą (al-fitna), np. gdy większość ludzi stanie się rozpustnikami, uzależnili tę teorię od postawy religijnej sad az-zari'a (zniesienie środka), czyli od zakazania środka mogącego w pewnych sytuacjach doprowadzić do szkody mimo, iż w normalnych warunkach jest on dozwolony. Ta podstawa może być stosowana z zastrzeżeniem, że w konsekwencji zakaz ten nie doprowadzi do większego grzechu lub szkody, przed którą ma chronić. Nie wszyscy uczeni uważają, że zasada sad az-zari'a jest w tym przypadku odpowiednia, a zakrywanie twarzy może doprowadzić do większych szkód niż korzyści.


W wersetach koranicznych mówiących o zasłanianiu twarzy zawiera się nakaz w stosunku do żon Proroka i ich kontaktów z ludźmi. Analogiczne słowa Qur’anu mówiące: „A kiedy prosicie je o jakiś przedmiot, to proście je spoza zasłony „ (33/53), musiały dotyczyć tylko żon Proroka. Innym dowodem są słowa tego samego wersetu o zachowaniu czystości serc dzięki zastosowania zasłony: „To jest przyzwoitsze dla waszych serc i dla ich serc”, a dotyczy ludzi, z których żadne nie widzi się wzajemnie. Tak właśnie było z żonami Proroka, opuszczającymi swe domy tylko sporadycznie. Inne kobiety mogły częściej wychodzić z domu. Zaczerpnięte z Qur’anu nakazy opuszczania spojrzeń przez kobietę i mężczyznę (Qur’an 33/53), mogą mieć miejsce jedynie w przypadku odsłoniętych twarzy.


Wszyscy uczeni zgodni są co do tego, że kobiety podczas modlitwy (salat) nie muszą zakrywać twarzy i dłoni, nie czynią tego także podczas pielgrzymowania do Mekki (hadż), a ponieważ nikt nie ma wątpliwości, że w trakcie modlitwy kobieta zakrywa swą al-ałrę, stanowi to kolejny dowód, że dłonie i twarz do niej nie należą
.


Gdyby an-nikab, znany przecież przed Islamem, był aż tak moralnym czynem, to Prorok nakazałby noszenie go swym córkom i żonom już przed piątym rokiem hidżry. Przykładów świadczących o ukazywaniu przez nie twarzy i rąk przed nakazaniem al-hidżabu jest wiele.


Kolejny dowód stanowią słowa Aiszy, która opisała cechy wiernych kobiet udających się na modlitwę nocną do meczetu i wracających do domów. Matka wiernych powiedziała, że były nie do rozpoznania ze względu na panujące ciemności
, a nie zakrywanie twarzy.


Dotyczy tego także podany przez Aiszę hadis, w którym zwracając się do Asmy, córki Abu Bakra Prorok powiedział: 

„O, Asmo! Jeśli kobieta będzie miała miesiączke, to nie wypada, by widoczne było u niej, oprócz tego - tu Prorok wskazał na swoją twarz i dłonie”
.
Mimo, że hadis ten jest tzw. mursal
, i niektórzy uczeni kwestionują łańcuch jego tradentów
, to jeden z najwybitniejszych uczonych z zakresu tradycji Proroka Muhammad Naser ad-Din al-Albani ufał tym przekazicielom oraz umocnił jego znaczenie ze względu na wielu relacjonujących
. 


Zagłębiając się w tradycję Proroka znajdziemy liczne dowody świadczące o tym, że twarz i dłonie nie należą do al-ałry kobiety. Na koniec należy wyjaśnić słowa Proroka, że kobieta to „al-ałra”
. Oznaczają one, że ciało kobiece w większości jest al-ałra, a Qur’an i tradycja pozwoliły jej na wyłączenie z niej twarzy, dłoni i stóp.

7.6.
POKAZYWANIE STÓP

Również w tej kwestii opinie sa podzielone, chociaż większość jest zdania, iż stopy należą do al-ałry. Dowód stanowi hadis Proroka: „Ktokolwiek powłóczy swoje ubranie za sobą z zarozumiałością na tego Allah nie będzie patrzył w dniu sądu ostatecznego. Wówczas pewna kobieta spytała co w takim razie mają robić ze swymi sukniami, Prorok odpowiedział: Przydłużajcie je na szerokość rozpostartych palców dłoni. Słysząc to kobieta powiedziała, że wówczas odkryją się ich stopy. Wtedy Prorok rzekł: To niech przydłużają je na długość ręki”
. 

 Z drugiej strony można wyciągnąć wniosek, że za życia Proroka kobiety pokazywały niekiedy swe stopy, na przykład jedna z nich ślubowała chodzić boso do meczetu. Jej brat zapytał o to Proroka, a on powiedział: „Niech chodzi i jeździ”
. Znane są również inne przypadki, gdy biedne kobiety chodziły boso
.

Uczonymi, pozwalającymi na ukazywanie stóp są: Abu-Hanifa, as-Sałri, al-Mazni oraz asz-Szałkani
.


W rzeczywistości nie ma w tradycji Proroka wyraźnego zakazu pokazywania stóp przez kobiety, a konkretne przekazy ywają rozmaicie interpretowane. Nawet wymieniony powyżej hadis dotyczący stóp niektórzy uczeni zrozumieli, jako mówiący o dolnej część łydki, a nie o stopach.

7.7. INNE WARUNKI DOTYCZĄCE UBIORU
            MUZUŁMANKI


Al-Hidżab kobiety to nie tylko zakrywanie al-ałry, lecz przestrzeganie określonych norm moralnych. Wszystko razem ma zapobiegać pokusom i utrzymywać porządek społeczny. Zgodnie z pierwszym warunkiem ubiór nie może być wyszukany, bardzo kosztowny, czyli służyć wywyższaniu się nad innymi. Prorok powiedział: „Ktokolwiek założy ubiór dla sławy w tym życiu, temu Allah założy ubiór poniżenia w dniu sądu ostatecznego, a następnie zapali go ogniem”
.


Drugi warunek mówi, aby ubiór nie był prześwitujący. Prorok bardzo sprzeciwiał się noszeniu takich ubrań i ustanowił, że jest to przyczynek do zaznania piekła. Powiedział: 

„W późniejszym czasie w moim społeczeństwie będą kobiety ubrane, a jednocześnie nieubrane, ich głowy będą stojące jak garby wielbłądów. Przeklinajcie je, gdyż są one przeklęte”
, oraz dodał w innym hadisie: „One nie uznają raju, ani nie zaznają jego zapachu”
.
Określenie: ubrane, a jednocześnie nieubrane - kasyjat aryjat, oznacza odzież z cienkich, prześwitujących materiałów, nie kryjących kształtów ciała, będących ubiorem jedynie z nazwy
.


Trzeci warunek dotyczy rozmiaru ubioru: nie może być on ciasny, przylegający do sylwetki, podkreślający jej kształty. Szkoła szafi'icka pozwoliła na ten rodzaj ubioru, gdy spełniony zostanie poprzedni warunek
.

Czwartym jest nieupodabnianie stroju kobiecego do męskiego i odwrotnie. Islam ma na celu zachowanie odmienności natury każdej płci, i dlatego nie zezwala na sprzeczne z tym zachowania. Punkt ten niekoniecznie musi dotyczyć wszystkich części stroju, lecz całościowo musi być wyróżnikiem płci. Za czasów Proroka niektóre elementy ubioru mogły być noszone zarówno przez kobiety, jak i mężczyzn
. Na tej podstawie można stwierdzić, że jeśli w danym kraju ubiór kobiecy nie różnił się od męskiego, to wyróżnikiem były noszone przez kobiety dżilbaby.


Prorok przeklął mężczyzn, którzy ubierają się jak kobiety, i kobiety noszące męskie szaty
. Upodabnienie się nie dotyczy tylko samego ubioru, lecz także sposobu zachowania, Prorok powiedział: „Nie jest z nas ta, która upodabnia się do mężczyzny ani ten, który upodabnia się do kobiety”
.
W innym hadisie kategorycznie zabronił takiego postępowanie mówiąc: „Trzej nie poznają raju, a Allah nie popatrzy na nich podczas sądu ostatecznego: niedobry, nieposłuszny rodzicom, kobiety upodabniające się do mężczyzn oraz ten, który nie reaguje na cudzołóstwo kobiet swojej rodziny (ad-dajjus)”
.

Takie nabywanie pewnych cech płci przeciwnej, prowadzi do niszczenia moralności danej osoby i dlatego Islam chroni psycho-fizyczne różnice między kobietą a mężczyzną.


Dla zachowania osobowości wiernych, Islam postawił kolejny warunek: nie należy updaniać swego stroju do ubioru niemuzułmanów. Prorok wiele mówił o odrębności zachowań niewiernych, jak np: „Sprzeciwiacie się bałwochwalcom”
. I dlatego niektórzy uczeni kierując się źródłem prawa islamskiego al-kijas (analogia) uważają, że ta odrębność dotyczy także ubioru
. Jednakże w hadisach nie ma o tym mowy, a muzułmanie i niewierni z Mekki oraz Medyny nosili takie same ubrania. Warunkiem pozostaje, żeby muzułmanie nie mieli intencji upodobnienia się do innowierców. Słowa Proroka mówią o sprzeciwianiu się, z islamskiego punktu widzenia, złym obyczajom i praktykom religijnym, a nie dosłownie wszystkiemu. 

7.8.
OSOBY MOGĄCE PATRZEĆ NA WEWNĘTRZNE OZDOBY KOBIETY


Omawiana w tym podrozdziale granica al-ałry kobiety jest inna dla bliskich jej mężczyzn, gdyż obowiązują ich kryteria odmienne niż obcych. Do grupy tej należą najbliżsi krewni oraz osoby, o których Qur’an mówi:

„(...)i pokazywały swoje ozdoby jedynie swoim mężom   lub ojcom, albo ojcom swoich mężów,

albo swoim synom lub synom swoich mężów,

albo swoim braciom, albo synom braci, 

lub synom swoich sióstr, lub ich kobietom,

lub tym, którymi zawładnęły ich prawice;

albo swoim służącym spośród mężczyzn,

którzy nie są owładnięci pożądaniem cielesnym;

albo też chłopcom, którzy nie poznali nagości kobiet”







 (Qur’an 24/31) 


Mężczyzną najbliższym kobiecie jest jej mąż, mający prawo oglądać wszystkie części ciała żony. 
Inne osoby mogą patrzeć tylko na pewne części ciała kobiety, co omówię później. Należą do nich ojcowie, dziadkowie ze strony obojga rodziców oraz teść. Dotyczy to również własnych synów, synów męża, synów córek i ich dzieci. Należy tu zwrócić uwagę, że synowie męża, od innej żony traktowani są w tej sprawie jak własne dzieci
. Następnie są bracia, ich potomstwo i synowie sióstr. Wujków i stryjów według ogółu uczonych (dżiumhur al-ulama) traktuje się jak ojców i dlatego nie zostali wymienieni w wersecie. Taki wniosek wyciągnięto ze słów Proroka, który pozwolił Aiszy na odwiedziny jej mlecznego wujka: „Pozwól mu (na odwiedziny), gdyż on jest twoim wujkiem”
.
Należy zaznaczyć, że miało to miejsce po nakazaniu muzułmankom noszenia al-hidżabu
.

Kolejną grupą wymienioną w tym wersecie są kobiety, nazywane przez Qur’an „ich kobietami”. Interpretatorzy Islamscy różnili się co do znaczenia tego wyrażenia
;
;
. Jako najbardziej prawdopodobne przyjmuje się, że chodzi o przyjaciółki i znajome, bez względu na to czy są muzułmankami czy nie. Zwolennicy tej opinii za ważniejszą uznają moralność w postępowaniu kobiet, a nie to jaką wyznają religię. Niemoralne i rozpustne kobiety traktowane są tak samo, jak obcy mężczyźni
. Wynika to z chęci Islamu do stworzenia odpowiedniego otoczenia dla muzułmanki i dlatego ustanowiona jest bariera psychologiczna pomiędzy wiernymi muzułmankami a niemoralnymi kobietami
. Islam bardzo zachęca muzułmanów do zawierania przyjaźni 
z ludźmi cnotliwymi.


Inna grupa interpretatorów Qur’anu
 twierdzi, że wyrażenie powyższe dotyczy tylko muzułmanek, a niemuzułmanki traktowane są jak obcy mężczyźni. Według nich, muzułmanki dbają bardziej o honor swej siostry, niż niemuzułmanki. Jako dowód podają list Omara Ibn al-Chattab do Abu Ubajda Ibn al-Dżarrah, o zabranianiu muzułmankom wchodzenia do łaźni publicznych jednocześnie z innymi kobietami ludów Księgi (żydówkami i chrześcijankami).


Muzułmanka może pokazać części swego ciała wymienionym w tym wersecie ,,swym kobietom'', oprócz miejsc między kolanami a pępkiem. Natomiast obce muzułmance kobiety (niemoralne czy niemuzułmanki), traktowane są niczym mężczyźni.


Inną grupę ludzi, mogących widzieć zasłaniane części ciała stanowią podani w wersecie niewolnicy: „ którymi zawładnęły ich prawice”. Odnośnie znaczenia tych słów są dwie opinie. Pierwsza wynika z dosłownego tłumaczenia i dotyczy zarówno niewolnic jak i niewolników. Pochodzi z interpretacji Aiszy oraz jest opinią asz-Szafi'ego i jedną z opinii Ahmeda Ibn Hanbal
. Według nich w tej kwestii Islam zalicza niewolnice i niewolników do członków rodziny.


W drugiej interpretacji mowa jest tylko o niewolnicach. Ponowne wymienienie w tym wersecie niewolnic po wyrażeniu „ich kobietom”, ma na celu określenie, że zalicza się do nich także niemuzułmanki. Jest to opinia Ibn Masuda, al-Hasna al-Basriego, Saida Ibn al-Musajjib, Abu Hanify oraz innych
. Uczeni ci twierdzili, że jeśli niewolnik zostanie uwolniony, to może ożenić się z byłą właścicielką i dlatego traktowany musi być jak tymczasowy mahram.


Także służba może widzieć zasłaniane części ciała muzułmanki, ale pod warunkiem, że są to osoby pozbawione chęci seksualnej (na przykład z powodu starości): „albo swoim służącym spośród mężczyzn, którzy nie są owładnięci pożądaniem cielesnym”. Niewielu interpretatorów twierdzi, że chodzi tu o biednych, którzy służą bogatym. Tacy ludzie mieliby nie okazywać chęci seksualnych wobec kobiet z rodziny pracodawcy, ponieważ ich praca jest konieczna ze względów materialnych, a więc powoduje zaniechanie przez nich takich pragnień
.

Ostatnią grupę ludzi wymienioną w wersecie (24/31) stanowią wszystkie dzieci, niedojrzałe jeszcze do odczuwania pożądania seksualnego. Określenie wieku dojrzewania zależy od różnych warunków i często jest ustalane na podstawie obserwacji danej osoby
. Niektórzy uczeni określają ten wiek na dwanaście lat.


Innym mężczyznom: kuzynom, szwagrom, sąsiadom itp.,  muzułmanka może pokazywać się, odsłaniając tylko twarz i dłonie.

7.8.1
Granica al-ałry dla osób  wymienionych poprzednio


Uczeni muzułmańscy nie są całkowicie zgodni co do tego, jaką część ciała mogą zobaczyć wymienieni w wersecie mężczyźni (oprócz męża). Jedni twierdzili, iż odkryte mogą być: głowa, ramiona, dekolt oraz łydki
. Szkoła malikicka twierdzi, że kobieta może pokazać głowę, ramiona, dekolt oraz łydki, jednakże pod warunkiem, że spojrzenie na te części ciała nie wyzwala pożądania seksualnego. Szkoła hanaficka twierdzi, że al-ałra kobiety stanowi dla stałych mahram całe ciało oprócz głowy, szyi, dekoltu, łydki oraz stopy
. Szkoła hanbalicka określa te fragmenty ciała kobiecego, które zwykle pokazuje ona przebywając w domu: chodzi tu o głowę, szyję, dłonie, stopy. Mężczyźni nie mogą natomiast spoglądać na piersi, plecy oraz inne zazwyczaj zakryte miejsca. Jest to opinia najbardziej prawdopodobna i najczęściej praktykowana przez muzułmanów.

7.9.
SYTUACJE, W KTÓRYCH OBCY MĘŻCZYZNA MOŻE PRZYPATRYWAĆ SIĘ KOBIECIE


Islam w niektórych sytuacjach pozwala, by obcy mężczyzna mógł spoglądać na kobietę. Zdarza się to: 

1. 
Przy zaręczynach
 na podstawie licznych hadisów nie tylko dopuszcza się, ale nawet zaleca patrzeć na przyszłą narzeczoną. Prorok pozwolił w takiej sytuacji spojrzeć na kobietę nawet bez jej pozwolenia, na przykład z ukrycia.
 Mężczyzna ma prawo patrzyć na twarz i dłonie wybranki. W opinii uczonych twarz odzwierciedla piękność kobiety. Gdyby chciał dowiedzieć się czegoś więcej o urodzie wybranki, to może wysłać do niej moralną kobietę ze swojej rodziny, aby zorientowała się więcej niż sam mógł ujrzeć
. Równe możliwości posiada też kobieta względem mężczyzny.

2.
W sytuacjach ekstremalnych Islam dopuszcza unieważnienie zakazu. W tej religii istnieje zakaz picia alkoholu i jedzenia wieprzowiny, lecz jeśli miałoby to stać się przyczyną śmierci, wówczas muzułmanin może zaspokoić pragnienie alkoholem oraz głód wieprzowiną
. W kwestii spojrzenia obcego mężczyzny na al-ałrę kobiety, taką konieczność stanowi wizyta u lekarza, który może patrzyć na wszystkie badane części ciała. Warunkiem jest obecność przy tym mahram lub innej kobiety. Należy zaznaczyć, że podejmując leczenie trzeba szukać najpierw porady u lekarki, a dopiero po wyczerpaniu możliwości skorzystać z pomocy uczciwego lekarza (w razie możliwości muzułmanina).



Do innych sytuacji koniecznych należy ratowanie kobiety przed takimi zagrożeniami, jak pożar, czy inne groźne żywioły. Religia zmusza wówczas nie tylko do spojrzenia i dotykania, ale do czynienie wszystkiego co trzeba, by uratować kobietę.


Spojrzenie na twarz obcej kobiety dopuszczane jest podczas rozpraw w sądzie oraz przy innych kontaktach, takich jak kupowanie, sprzedawanie czy nauczanie bez względu na to, czy nauka jest dla kobiety obowiązkiem, czy zaleceniem. 

7.10.
OZDOBY MUZUŁMANKI


Islam regulując kwestie ubioru oraz moralnych zachowań nie zapomniał także o ozdobach kobiety. Uwzględniając istnienie ludzi o słabych charakterach, przed którymi należy się zabezpieczyć i nie dawać im powodów do szerzenia zgorszenia, podał warunki dotyczące noszenia ozdób. Pomaga  to kobiecie skupić się na odpowiednim pełnieniu roli w społeczeństwie, a nie na zaspokajaniu swojej próżności.


Islam zachęca do czystości i szerzenie piękna, lecz odbywać się to musi w granicach niepozwalających na powstanie pokus. Nie zabronia się człowiekowi korzystania z darów i ozdób danych przez Allaha:

„Powiedz! Ktoś uznał za zakazane ozdoby Boga,

które on przygotował dla swoich sług,

jak i dobre rzeczy pochodzące z Jego zaopatrzenia!”







(Qur’an 7/32)


Islam zna naturę kobiety, jej słabość do upiększania się i pragnienie podobania się mężczyznom. Religia nie zwalcza tego, ale reguluje i skłania do upiększania się dla męża. Celem jest uszlachetnienie gustu społeczeństwa i oczyszczenie pojęcia piękna, dlatego niemoralna piękność została odrzucona, a pierwszeństwo zdobyła piękność skromna, gdyż to dzięki niej poprawia się gust i oczyszczają wyobrażenia człowieka
.


Islam ustanowił pewne warunki do korzystania z ozdób. Ozdabianie się przez mężczyznę jest dozwolone pod warunkiem zgodności z jego naturą i bez przesady, bowiem o rozrzutnikach mówi Allah: „Zaprawdę, rozrzutni są braćmi szatana, a szatan jest niewdzięczny względem swego Pana” (Qur’an 17/27).


Mężczyznom zabronione jest noszenie złota i jedwabnych ubrań. Pewnego razu Prorok trzymając w lewej ręce złoto, a w prawej jedwab, powiedział: „To jest zabronione mężczyznom mego społeczeństwa”
. Z tej samej przyczyny Islam zabrania wszystkim korzystania ze złotych i srebrnych naczyń
.

Kobieta może czynić to, lecz przede wszystkim dla męża, a nie dla innych mężczyzn.  Może ozdabiać się w domu, a także na zewnątrz pod warunkiem spełnienia wymienionych wymogów al-hidżabu oraz innych podanych niżej. 
Wielu uczonych jest zdania, że wychodząc z domu w ogóle nie powinny stosować kosmetyków zapachowych. Opierają się na hadisach zakazujących kobiecie uperfumowanej wychodzenia do meczetu:

„Jeśli któraś z was pójdzie do meczetu, to niech nie dotyka perfum”
.

Inny hadis mówi: „Jeśli któraś podchodzi uperfumowana do grupy mężczyzn, aby poczuli jej zapach to ona jest taka i taka - Prorok mówił ostre słowa”
.
W rzeczywistości, jeśli przypatrzymy się hadisom na ten temat to stwierdzimy, że pierwszy z nich dotyczy jedynie zachowania w meczecie, gdzie wierni zbierają się na modlitwę, a zapach perfum mógłby rozpraszać modlących się. Natomiast z drugiego można wnioskować, że określenie kobiety jako niemoralnej, wynika z jej prowokacyjnego zachowania mającego wzbudzić pożądanie.


Natomiast używanie perfum przez mężczyznę przebywającego poza domem jest korzystne, szczególnie gdy prowadzi intensywny tryb życia i perfumy zapobiegają nieprzyjemnemu zapachowi. Nawet uperfumowany mężczyzna nie stanowi dla kobiety tak silnej pokusy jak ona dla niego.


Kobiecie nie wolno ozdabiać się w taki sposób, aby jej uroda zwracała uwagę obcych mężczyzn. To samo dotyczy makijażu. Do oczu dopuszczalne jest stosowanie kohlu,
 nawet specjalnie przy wychodzeniu z domu. Powiedział znany uczony asz-Szałkani: „Tego co nie jest stałe jak kohl i temu podobne, zezwolił na używanie go imam Malik i inni uczeni”
.

Co zaś dotyczy noszenia biżuterii przez kobiety, to nie ma żadnego zakazu, a jedynym warunkiem jest przestrzeganie umiaru. 


Farbowanie włosów jest dozwolone
. Prorok powiedział: „najlepszym środkiem farbowania siwych włosów jest dma henna i al-kutm (jemeńska roślina zawierająca barwnik czarny o odcieniu czerwonym)”
.


Mężczyznom też wolno farbować włosy, chociaz niektórzy uczeni zezwalali na używanie  jedynie czarnej farby. Al-Hasan, al-Husajn, Dżiarir i inni pozwolili na to tylko podczas dżihadu, by stworzyć u nieprzyjaciela wrażenie, że walczy on z młodszym przeciwnikiem
. Starszym osobom nie wolno farbować włosów bardzo czarnym kolorem, aby nie upodabniać się do młodych.

7.11.
OPERACJE PLASTYCZNE


Islam zabrania wszelkich zachowań powodujących stałe zmiany ciała ludzkiego. Zakłada bowiem, że człowiek powinien skupiać się na ważnych sprawach, ulepszać duszę, a nie koncentrować jedynie na powierzchowności. Zmiana wyglądu jest ucieczką od pełnienia prawdziwej roli człowieczej, w której wygląd nie jest najważniejszy, i powinno się urzeczywistniać ją bez względu na niego. Wszelkie zbędne ze względów zdrowotnych zmiany wyglądu Qur’an określa jako posłuszeństwo szatanowi, jako wielkie zło: „Gdy rozkażę im - oni będą zmieniać stworzenie Boga” (4/119). Jednakże, skoro na ciele człowieka tworzy się jakaś narośl lub występuje coś, co zwraca uwagę innych powodując ciągły stres psychiczny, to Islam dopuszcza usunięcie defektu, gdyż zakaz nie może stać się ciężarem dla ludzi
.

Prorok zabronił i przeklął tatuujących się, szlifujących zęby, kształtujących szpary między zębami.
 Zabronił także depilowania brwi
, noszenia tresek z naturalnych włosów oraz wszelkich peruk
. Powodem takiego postępowania Proroka jest dążenie do ukazywanie prawdy, a nie do oszukiwania; powiedział:” Ktokolwiek nas oszuka, ten nie jest spośród nas”
.

7.12.
DOTYK


Kontakty seksualne dozwolone są tylko między małżonkami. W przeciwnym razie stanowi to wielki grzech, jakim jest cudzołóstwo. Ten problem nie będzie tu jednak poruszony a jedynie omówiona zostanie kwestia dotyku kobiety przez innego, niż mahram mężczyznę. 

7.12.1
Podawanie ręki

Wzajemne dotykanie przez kobietę i mężczyznę nie będącego mahram jest surowo zabronione, jeśli kojarzy się ze złą intencją - z tym zgadzają się wszyscy uczeni. Prorok w hadisie sahih powiedział: „Lepiej dla któregoś z was, aby została mu wbita duża igła z żelaza, niż gdyby dotykał kobiety, która jest mu zabroniona (muharrama)”
.
Prawdopodobnie chodzi o dotykanie ze złą intencją. Sam Prorok na ogół nie podawał ręki obcym kobietom. Aisza powiedziała, że nie robił tego nawet podczas przyjmowania przysięgi wierności od kobiet. Gdy pytały go o to, rzekł: „Ja nie ściskam dłoni kobiet.”


Były jednak wyjątki, kiedy Prorok dotknął, lub został dotknięty, co miało miejsce w szczególnych przypadkach z dobrze znanymi Mu kobietami. Istnieje wiele hadisów świadczących o dotykaniu Proroka
 i Jego przyjaciół
 przez kobiety będące pielęgniarkami podczas walk.


Zdaniem niektórych uczonych na podstawie hadisów mówiących o nie dotykaniu kobiet prez Proroka
 można zrozumieć, że podawanie ręki nie jest ogólnie zalecane i lepiej, aby nie miało miejsca. Natomiast w szczególnych sytuacjach i gdy osoby dobrze się znają, można pozwolić na przykład na złożenie kondolencji, gratulacji, przywitanie znajomych, jeśli nie wywołuje to pokusy. Część uczonych mówi, że skoro nie ma jasnego dowodu, iż sprawa jest zabroniona to nie można jej całkowicie zakazać. Inni są skłonni pozwolić na podanie ręki w sytuacji, gdy wstydzimy się, lub krępujemy nie uścisnąć wyciągniętej do nas dłoni
. Z drugiej zaś strony są uczeni nie zezwalający na podawanie dłoni wogóle. Powołują się tu na hadis mówiący o tym, że lepiej wbijać igłę, niż dotykać kobiety. Uważli, że wyrażenie w hadisie odnosi się do każdego rodzaju dotyku obcej kobiety
.

Zwracam uwagę, że wszystkie religijne opinie pozwalają dotykać obcą kobietę przez mężczyznę i odwrotnie w razie zagrożenia życia, koniecznej potrzeby lub leczenia.

7.12.2.  Dotykanie kobiety przed przystąpieniem do modlitwy


Dotykanie kobiet przez mężczyznę prowadzi - według asz-Szafi'ego - do unieważnienia ablucji „łudu.”
 Dla tej szkoły nie ma znaczenia czy dotyk miał podłoże seksualne czy nie. Malik i Ahmad Ibn Hanbal powiedzieli, że jeśli dotykanie nie wyraża złej intencji, nie unieważnia łudu
. Te różnice wywodzą się z różnego rozumienia wersetu: „(...) albo też gdy dotykaliście kobiet” ( Qur’an 4/43). Uczeni, których zdaniem, dotykanie o podłożu seksualnym unieważnia łudu rozumieli, że chodzi o ten właśnie stan. Natomiast Abu Hanifa uważał, iż wymienione w wersecie ,,dotykanie'' to kontakt seksualny i dotyk erotyczny
.


Ponadto istnieją hadisy świadczące o tym, że Aisza dotykała Proroka przed, jak i w trakcie modlitwy. Wielu uczonych twierdzi, że jedynie dotykanie z seksualną intencją unieważnia ablucję. Analogicznie sprawa ma się z dotykaniem mężczyzn przez kobiety
. 

7.13.
PRZEBYWANIE NA OSOBNOŚCI Z OBCYM MĘŻCZYZNĄ  ORAZ KONTAKTY MIESZANE


Islam zabronił koiecie przebywania sam na sam z obcym mężczyzną w zamkniętym pomieszczeniu pod nieobecność mahram. Prorok powiedział: „Niech żaden z was nie przebywa na osobności z obcą kobietą bez mahram”
, oraz: „Nie wchodźcie do kobiet, których mężów nie ma, gdyż szatan płynie w człowieku jak krew”
.

Islam dba o to, by nie stwarzać okazji do zaistnienia jakichkolwiek nieczystych kontaktów mogących doprowadzić do większego grzechu, czyli cudzołóstwa
. Zwraca uwagę na specyfikę natury człowieka i próbuje zwalczać zło, zanim będzie za późno. Qur’an pokazuje, iż człowiek ulega różnym pokusom: „człowiek został stworzony słabym” (Qur’an 4/28). Niekontrolowane przebywanie obcych sobie, kobiety i mężczyzny jest w stanie rozbić mocne podstawy rodziny i doprowadzić do rozszerzenia zła w społeczeństwie. Prorok znając naturę ludzką i dbając o zachowanie porządku powiedział: „Uważajcie abyście nie przebywali na osobności z obcymi kobietami. Na tego, w którego ręce jest moja dusza, - gdy jakikolwiek mężczyzna przebywa na osobności z obcą kobietą, szatan wchodzi między nich”
.
Nawet szwagrowi zabrania się przebywać  sam na sam w zamkniętym pomieszczenie z żoną brata. Prorok w tym przypadku określił szwagra jako śmierć
. Oznacza to, że przy umożliwieniu takich kontaktów może dojść do cudzołóstwa, które jest nie do przyjęcia, a Arabowie określają takie ogromnie niebezpieczne sprawy jako śmierć.


Odwiedziny kobiety przez obcych mężczyzn pod nieobecność męża jest dopuszczalne jedynie w razie konieczności i jeśli to możliwe za jego wstępnym zezwoleniem. Prorok powiedział: „Niech żaden z was nie przebywa u kobiety, u której nie ma męża chyba, że z innym mężczyzną lub z dwoma innymi.”
 Oznacza to, że odwiedzających musi być więcej niż jeden.


Kontakty mieszane dozwolone są podczas prowadzenia dżihadu wojennego. Islam zezwala na to także w miejscach kultu i nauki, jednak nie w mieszanych grupach
. Dopuszcza się rozmowy sam na sam z obcym mężczyzną na ważne tematy, ale muszą odbywać się one z przestrzeganiem powyższych zasad, dotyczących wzajemnych kontaktów. Kobietom nie zabroniono chodzić do kin, teatrów lub miejsc odpoczynku pod warunkiem, że prezentowane tam wartości odpowiadają zasadom Islamu i przestrzegane są warunki kontaktów z obcymi mężczyznami
. Dotyczy to także pracy kobiety poza domem.


Znanych jest około trzystu hadisów 
 świadczących o wzajemnych kontaktach kobiet z obcymi mężczyznami. Tak więc Islam nie zwalcza wszystkich kontaktów mężczyzny z obcą kobietą lecz porządkuje i pilnuje aby były korzystne dla spotykających się osób i całego społeczeństwa. Jedynymi kobietami, z którymi nie można było mieć bezpośredniego kontaktu to żony Proroka, a rozmowy z nimi musiały odbywać się poprzez zasłonę.


Hadisy mówiące o tym dotyczą kobiet zarówno młodych, jak i starych, pojedynczych oraz całych grup. Przyjaciele Proroka wielokrotnie odwiedzali Um Szarik, kobietę bogatą i hojną na rzecz Islamu. Prorok wiedział o tych wizytach i dlatego przykazał jednej towarzyszce będącej rozwódką, aby nie chodziła w okresie oczekiwania (al-idda)
 do Um Szarik, ponieważ często przebywają u niej jego przyjaciele
. Kontakty starszych kobiet z mężczyznami mogą się zdarzać częściej i trwać dłużej niż młodych.


Islam nie zabronił więc obustronnych kontaktów, lecz tylko tych, które mają miejsce na osobności i doprowadzają do pokusy. Można stwierdzić, iż wszelkiego rodzaju segregacja płci i izolacja kobiet (mogące zaistnieć w świecie Islamskim) z punktu widzenia jego zasad są obce i niewłaściwe.

7.14. ETYKIETA DOTYCZĄCA KONTAKTÓW 
MUZUŁMANKI Z OBCYM MĘŻCZYZNĄ


Przedstawione zostaną tu warunki, które muszą być zachowane przy kontaktach kobiety z obcymi mężczyznami. Mają one na celu obronę społeczeństwa przed destabilizacją oraz zepsuciem moralnym  i są następujące:

1.
Zachowanie odpowiedniego stroju Islamskiego.

2.
Spotkanie musi odbywać się w obecności męża, mahram, lub innej kobiety, a jeśli to niemożliwe, wówczas należy przestrzegać zasady nie przebywania sam na sam w zamkniętym pomieszczeniu. Kobieta i mężczyzna muszą spuszczać wzrok, ponieważ zabronione jest wzajemne przypatrywanie się
. Należy prowadzić spokojną i poważną rozmowę oraz wystrzegać się wszelkich niemoralnych ruchów, by nie dopuścić do wywołania pokusy. Spotkanie powinno trwać jak najkrócej i nie może się często powtarzać.

3.
Kobieta przed wyjściem z domu nie powinna perfumować się ani robić makijażu. Można jedynie użyć kohlu.
4.
Z obawy przed niewłaściwymi zachowaniami należy unikać kontaktów z osobami niereligijnymi.

5.
Unikać w miarę możliwości przebywania w mieszanych tłumach. Prorok dbał o to, aby po modlitwie, gdy tworzył się tłum, oddzielić kobiety od mężczyzn.
 I zrobił kobietom oddzielne drzwi w meczecie, aby wychodziły przez nie po modlitwie
.

Spełnianie wymienionych powyżej warunków pozwala na zwalczanie pokus podczas wzajemnych kontaktów. Natomiast wewnętrzne uwolnienie się od zła następuje poprzez zwiększanie wiary. Allah objawił  w Qur’anie: 

„Nie przybliżajcie się do czynów szpetnych,

ani do jawnych spośród nich, ani do ukrytych”






 (Qur’an 4/151)
Powiedział także: 

„Poniechajcie grzechu zewnętrznego i wewnętrznego”







 (Qur’an 4/120)

Tak więc należy unikać drogi mogącej doprowadzić do większego zła, aby ustrzec samego siebie od pokus i ochronić całe społeczeństwo przed  występkiem i patologiĄ zachowań.

7.15.
CUDZOŁÓSTWO (AZ-ZYNA)


Zwracam uwagę, że każdy rodzaj pozamałżeńskiego kontaktu seksualnego jest zakazany przez prawa islamskie. Islam uczynił wszystko, aby uchronić człowieka od popełnienia cudzołóstwa, a całe społeczeństwo od jego następstw.


Cudzołóstwo oznacza rozbicie rodziny, istnienie nieślubnych dzieci, które są często porzucane lub zaniedbywane przez swych rodziców; przyczynia się to do szerzenia chorób, budzi niechęć do wstępowania  w związek małżeński, co pociąga za sobą brak poczucia odpowiedzialności. To wszystko wprowadza chaos, rozbija więzy międzyludzkie, wprowadza elementy patologii i dewiacji społecznej. Dzieci wychowywane w ciągłym stresie spowodowanym niestabilnym życiem rodzinnym, podatne są bardziej na oddziaływanie różnych, często przestępczych subkultur.


Islam wzmocnił wiarę w Allaha oraz ustanowił, że cudzołóstwo jest jednym z większych grzechów ludzkich (kabair). Mówi Allah:

„I nie zbliżajcie się do cudzołóstwa!

Zaprawdę, jest to czyn szpetny i jakże to zła droga”







(Qur’an 17/32)


Jasno określone granice w kontaktach obu płci podyktowane są dążeniem do czystości społecznej. W ten sposób Islam udowadnia, że jest religią praktyki i zrozumienia natury ludzkiej, a nie utopijnych ideałów dalekich od realiów rzeczywistości.


Dla tych, którzy próbują zburzyć stabilność życia społecznego Islam ustanowił bezlitosną karę - bowiem dla bezlitosnych nie ma litości. Karą dla cudzołożników nie będących w związkach małżeńskich jest sto batów, natomiast dla zamężnych i żonatych publiczne ukamienowanie
. Aby można ją wykonać należy oczywiście najpierw udowodnić winę: trzeba przedstawić co najmniej czterech naocznych świadków popełnionego czynu. Muszą to być osoby o nieposzlakowanej opinii.
 Praktycznie bardzo trudno to przeprowadzić, chyba że cudzołożnicy grzeszą publicznie próbując zburzyć stabilizację społeczną. Tak surowa kara uświadamia jednakże muzułmanom całą ohydę tego procederu. W ten sposób prawo religijne wzmacnia uczucie wstrętu do cudzołóstwa i oddala od niego.


Nauka Islamu wprowadzając konieczność przedstawienia publicznie czterech znanych świadków, których dobra reputacja nie podlega wątpliwości, chroni przed ewentualnością fałszywych oskarżeń i plotek. W przypadku braku świadków, osoba oskarżająca lub oczerniająca czyjeś dobre imię, będzie karana za składanie fałszywych zarzutów
. Allah objawił w Qur’anie:

„A tym, którzy oskarżają kobiety godne,

a nie mogą przyprowadzić czterech świadków,

wymierzcie osiemdziesiąt batów

i nie przyjmujcie od nich nigdy świadectwa.

To są ludzie szerzący zgorszenie”







(Qur’an 24/4.

Rozdział 8

ROLA KOBIETY W DZIAŁANIACH SPOŁECZNYCH


Należy kolejny raz podkreślić, że najważniejszą rolą muzułmanki jest właściwe wychowanie dzieci oraz dbałość o dom. Prorok powiedział: „(...) kobieta jest odpowiedzialna za dom swego męża”
. Jako odpowiedzialna matka najlepiej potrafi ukształtować charakter dzieci, wychować je na dobrych członków społeczeństwa. 

8.1.  
ROLA KOBIETY W WYBRANYCH DZIEDZINACH


SPOŁECZNYCH


Istnieje wiele wersetów koranicznych oraz hadisów Proroka mówiących o ważnej roli kobiety w społeczeństwie. Zasadniczym warunkiem jej aktywności jest to, że nie może się odbywać kosztem rodziny. Kobieta zajmując się pracą poza domem, bez względu na jej charakter i wagę, nie może pozostawiać dzieci bez opieki. Nie ma to bynajmniej na celu uwięzienia kobiety w czterech ścianach domu. Prorok wielokrotnie zachęcał niewiasty w różnym wieku do współdziałania i współzawodnictwa z mężczyznami
. Taka działalność dotyczy np. kultu religijnego, pracy, dżihadu, polityki, kultury i wielu innych dziedzin. Za czasów Proroka oraz kalifów sprawiedliwych możemy znaleźć liczne przykłady tego typu działań.
 Nawet gdy zdarzyło się, iż kobietę zgwałcono w drodze do meczetu na modlitwę poranną
, Prorok nie zakazał im chodzenia o takich porach
. 

Przykładami aktywności kobiet w życiu społecznym są:
1. Współuczestnictwo w wykonywaniu modlitw w meczetach. Meczet jest w Islamie pierwszą i najważniejszą instytucją. To miejsce kultu, nauki, polityki i innych dziedzin życia społecznego. Prorok powiedział: „Nie zabraniajcie niewolnicom Allaha chodzenia do meczetów Allaha”
.
Rzekł także: Pozwólcie kobietom chodzić nocą do meczetów”
.
Dodać trzeba jednak, że bez względu na jaką modlitwę się udają, musi się to odbywać za wiedzą męża.


Prorok nakazał muzułmanom uczestniczyć w modlitwach świątecznych
, nawet kobietom podczas menstruacji
, choć modlitwa wówczas ich nie dotyczy 
. Hadis mówi: „By były obecne dla dobra i modlitwy wiernych”
.
Znaleźli  się jednak uczeni twierdzący, że Prorok chciał przez to pokazać niewiernym, jak wielu jest muzułmanów, a tym samym przestraszyć ich. W odpowiedzi można przytoczyć słowa Ibn Hazma, który uważał tę opinię za mylną i powiedział: „Powodem takiego postępowania jest chęć czynienia dobra, a ponadto niewierni ich w ogóle nie widzieli, a jedynymi niewiernymi w Medynie byli obłudnicy oraz Żydzi, którzy doskonale wiedzieli o obecności kobiet”
.

Kobiety chodzą do meczetu na różnego rodzaju modlitwy, by słuchać wykładów, na czuwanie nocne lub na inne zajęcia. Warunkiem jest nie mieszanie się z mężczyznami oraz nie używanie perfum. Podczas modlitwy szeregi mężczyzn stoją z przodu, a szeregi kobiet z tyłu. Dbając o czystość umysłu podczas modlitwy Prorok powiedział: „Najlepsze szeregi mężczyzn to pierwsze a najgorsze to ostatnie. Natomiast najlepsze szeregi kobiet to ostatnie, a najgorsze pierwsze”
.
Nie oznacza to, że ostatnie szeregi mężczyzn i pierwsze kobiet nie zostaną wynagrodzone czy są grzeszne, bowiem każde przebywanie w meczecie jest dobrem. Kobiety nie mają, tak jak mężczyźni, obowiązku uczestniczenia w modlitwach w meczecie. Prorok powiedział: „Modlitwa kobiety w domu jest lepsza niż jej modlitwa w meczecie”
,
. 
Zapewnia to kobietom poświęcenie największej ilości czasu na sprawy domowe, lecz - jak to zostało wyjaśnione wyżej, nie można jej zabronić chodzenia do meczetu, jeśli tego pragnie. Dla przykładu podam, że żona drugiego kalifa Omara stale chodziła na modlitwę nocną i ranną. Pewnego razu Ibn Omar spytał ją: „Dlaczego chodzisz na te modlitwy, skoro wiesz, że Omar tego nie lubi i jest zazdrosny?” Na to ona mu powiedziała: „To dlaczego nie zabroni mi?” Ibn Omar odparł: „Powstrzymują go słowa Proroka, by nie zabraniać niewolnicom Allaha chodzenia do meczetów Allaha.” Az-Zahri relacjonował, że żona Omara nie zaprzestała chodzenia na modlitwy i była w meczecie nawet w chwili, gdy Omar został w nim zabity
.
2. Przyjmowanie gości i odwiedziny. Islam nie zabronił kobietom goszczenia mężczyzn, jeżeli nie istnieje niebezpieczeństwo pokusy. Warunkiem jednak jest, by wizyta nie trwała długo i nie powtarzała się zbyt często
 oraz, by nie przebywać sam na sam z obcym mężczyzną. Muzułmanka - w początkowym okresie misji Proroka - przyjmowała gości wraz z mężem oraz sama, jeśli męża akurat nie było, pod warunkiem, że nie przebywała sam na sam z obcym mężczyzną bez obecności mahram czy innej kobiety. Prorok często odwiedzał Um Salim w jej domu, a gdy spytano go o to odparł: „Lituję się nad nią po śmierci jej brata,  gdy był ze mną”
. Także Abu Bakr i Omar po śmierci Proroka odwiedzali Um Ajman, ponieważ Prorok ją odwiedzał
. Działo się to już po nakazaniu noszenia al-hidżabu, przedtem płaszczyzna wzajemnych kontaktów była znacznie szersza. 

Przykład stanowi pewien hadis, mówiący o tym, że gdy pewnego razu - przed nakazaniem al-hidżabu - Prorok został zaproszony do sąsiada na poczęstunek, zapytał go o możliwość przybycia z żoną Aiszą. Sąsiad nie zgodził się. Prorok powtórzył pytanie trzy razy, aż ten wyraził zgodę. Wówczas Prorok przyszedł razem z Aiszą
. Zdarzało się, że Prorok odpowiadał pozytywnie na zaproszenie babci Anasa Ibn Malik. Powiedział o tym znany uczony Ibn Hadżr: „Z tego hadisu widać, że można przyjmować zaproszenie nawet od kobiet, pod warunkiem, że nie istnieje niebezpieczeństwo pokusy (al-fitna)
. Znane były przypadki przyjmowania przez kobiety prezentów oraz listów od mężczyzn. Aisza Bint Talha spytała Aiszę, żonę Proroka o to, czy ma odpisać tym ludziom oraz zrewanżować się prezentem. Wtedy żona Proroka sama dała jej prezent, by wręczyła go mężczyźnie
.

Z zamieszczonych poniżej  wersetów jasno widać, że Islam dał obojgu możliwości wzajemnego kontaktowania się i wzajemnego szerzenia dobra:

„A wierzący mężczyźni i wierzące kobiety

są dla siebie nawzajem przyjaciółmi.

Oni nakazują sobie to, co uznane

a zakazują sobie tego, co naganne.

Oni odprawiają modlitwę i dają jałmużnę,

są posłuszni Bogu i Jego Posłańcowi”






(Qur’an 9/71)

3. Uczestniczenie we wspólnych publicznych uroczystościach. Przykład stanowi współuczestnictwo kobiet podczas przyjęcia na cześć Proroka, który po emigracji z Mekki znalazł się w Medynie.

4. Podróżowanie kobiet. Dbając o bezpieczeństwo i honor kobiety Islam zezwolił na podróże kobiet w obecności stałego mahram. Prorok powiedział: „Kobieta nie może wyjechać bez mahram”
.
Zdarzyło się nawet, że Prorok nie zezwolił muzułmaninowi udać się na dżihad, gdyż jego żona chciała wybrać się na pielgrzymkę i on musiał jej towarzyszyć
. Wyjazd na niewielką odległość według uczonych w prawie Islamskim jest dopuszczalny i wywodzi się z hadisu mówiącego, że Asma - córka Abu Bakra, za życia Proroka, woziła sama daktyle z ziemi swego męża az-Zubajra na odległość około czterech kilometrów od Medyny
.

Jeśli chodzi o czas trwania podróży, to Prorok powiedział:

„Zabronione jest kobiecie wierzącej w Allaha i sąd ostateczny jechać przez jedną dobę bez mahram”
.

Prawdopodobnie wiąże się to z brakiem bezpieczeństwa na danym terenie. Inaczej wygląda sprawa, gdy wyjazd jest bezpieczny. Wniosek taki został wyciągnięty przez niektórych uczonych z hadisu Proroka, w którym jeden z Jego przyjaciół skarży się na biedę, a drugi na obecność rozbójników. Wówczas Prorok rzekł do Udaj Ibn Hatim: „Jeśli długo pożyjesz, to zobaczysz kobietę podróżującą. Jedzie z Hiry (w Iraku), aż okrąży Kaabę i nie obawia się niczego poza Allahem”. Udaj powiedział: „Widziałem ad-dhaina jadącą z Hiry aż okrążyła Kaabę i nie bała się nikogo poza Allahem”
. Imam Ahmad wymienił ten hadis i dodał, że Udaj powiedział na końcu: „bez niczyjej obecności”
. Tak duża odległość pokonywana była na wielbłądach, lecz grożące niebezpieczeństwa uniemożliwiały kobietom poruszanie się bez mahram.


Ibn Hadżr al-Askalani pozwolił w swej opinii na wyjazd kobiety na pielgrzymkę z jakimkolwiek zaufanym mężczyzną w danej grupie ludzi, niekoniecznie mężem czy mahram. Szkoła szafi'icka uważa, że kobieta może udać się na pielgrzymkę z mężem, mahramem lub zaufanymi kobietami, a nawet - jest i takie zdanie - w grupie tylko z jedną zaufaną kobietą. W al-Muhazzab przekazano mało popularną opinię w szkole szafi'ickiej mówiącą o możliwości wyjazdu muzułmanki na pielgrzymkę i umrę (mała - nadobowiązkowa pielgrzymka) samej w grupie zaufanych mężczyzn, jeśli droga jest bezpieczna
. Szkoła malikicka twierdzi, że młoda kobieta nie może jechać bez mahram, natomiast starsza nie wzbudzająca pożądania - tak
.

Wymieniona tu podróż w celu pielgrzymowania może stanowić analogię do innego rodzaju uzasadnionych i potrzebnych wyjazdów.

8.2. 
EDUKACJA KOBIET


Nauka w Islamie odgrywa ogromne znaczenie. Uczeni zawsze cieszyli się poważaniem; mówi Allah w Qur’anie: „Wywyższy Bóg - na różne stopnie - tych spośród was, którzy wierzą i którzy otrzymali wiedzę” (Qur’an 58/11). W innym wersecie Allah powiedział: „Czy równi są ci, którzy wiedzą i ci, którzy nie wiedzą? Tylko ludzie obdarzeni rozumem przyjmują napomnienie” (Qur’an 39/9). Naucza nas Allah: „I powiedz: „Panie mój! Pomnóż moją wiedzę” (Qur’an 20/114). Znamy także wiele hadisów Proroka na temat wiedzy, na przykład: „Nauka jest obowiązkiem każdego muzułmanina”
.
Słowo ,,muzułmanin'' występujące w hadisie, zdaniem wszystkich uczonych, dotyczy zarówno mężczyzn, jak i kobiet. Jest nawet inny hadis, w którym Prorok mówi: „Nauka jest obowiązkiem każdego muzułmanina i muzułmank”
.

We wszystkich wersetach koranicznych i słowach Proroka nie ma mowy o podziale na dziedziny męskie i żeńskie oraz o ich liczebności. Podkreślając znaczenie edukacji kobiet, Prorok powiedział: „Jakikolwiek mężczyzna miałby nauczać i kształcić w dobry sposób niewolnicę, a następnie wyzwoliłby ją i pojął za żonę, miałby podwójne wynagrodzenie”
. 

Hadis mówi o niewolnicy, lecz oczywiście sprawa kształcenia tym bardziej dotyczy siostry, córki czy żony. Ważne jest jednak, by nauka była korzystna dla osoby uczącej się i dla społeczeństwa w zależności od czasu i miejsca.


Tak wielkie zachęcanie do zdobywania wiedzy powodowało, iż od początku misji Proroka kobiety interesowały się nauką. Uczęszczały na przemówienia piątkowe, świąteczne, chodziły do Proroka osobiście pytając o różne kwestie religijne. W efekcie żony Proroka - zwłaszcza Aisza - stały się głównymi znawczyniami spraw religijnych
. W przemówieniach świątecznych Prorok zawsze specjalne słowa kierował do kobiet.
 Doszło nawet do tego, że grupa kobiet wysłała swoją przedstawicielkę, która podeszła do siedzącego wśród przyjaciół Proroka i powiedziała: „O Proroku! Mężczyznom przypada wszystko co mówisz, a więc wydziel dla nas jeden dzień abyśmy przychodziły do Ciebie i byś nas nauczał tego, czego nauczył Cię Allah”. Prorok przystał na prośbę kobiet i nauczał je
. Wysłannik Allaha zachęcał kobiety do zdobywania wiedzy w różnych dziedzinach, na przykład w medycynie. Świadczy o tym hadis, mówiący jak Prorok nakłaniał do tego swoją żonę Hafsę
. Innym przykładem była sytuacja, gdy Prorok słuchał poezji znanej poetki al-Chansy deklamującej wiersze o moralności i prosił by mówiła jeszcze więcej
. Tak było na przestrzeni całej historii Islamu. Al-Balaziri wymienił w „Futuh al-Buldan” nazwiska kształcących się kobiet, a ich liczba sięga połowy liczby uczących się mężczyzn.
. Uczony badacz hadisów Al-Hafiz Az-Zahabi powiedział: „Nie doszło do nas, że kobieta kłamała wymieniając hadisy Proroka”, a Asz-Szałkani rzekł: „Żaden uczony nie odrzucił hadisu dlatego, że był on przekazany przez kobietę”
. 

Wiele hadisów przejętych do sunny Proroka wymienionych zostało przez jedną kobietę - Aiszę - i oczywiście żaden muzułmanin w całej historii Islamu tego nie krytykował
. Na przykład Asma Bint Amis przekazała hadis mówiący o wyższości emigrujących do Abisynii nad emigrującymi do Medyny. Powiedziała też, że przychodził do niej Abu Musa oraz mężczyźni emigrujący z nią statkiem, grupami pytając o ten hadis
. Fakt, iż była kobietą nie wpłynął zupełnie na umieszczenie go w najważniejszych po Qur’anie księgach muzułmańskich. Przekazy Aiszy, żony Proroka były źródłem naukowym dla muzułmanów. Jest jedną z trzech osób, które wymieniły najwięcej hadisów Proroka - przekazała ich ponad dwa tysiące. Prorok powiedział,  że połowę naszej religii można wziąć od niej
. 

Aisza doskonale znała się nie tylko na sprawach religijnych. Powiedziano o niej: „Była z ludzi najlepiej znających sprawy religijne oraz cieszyła się najlepszą opinią wśród społeczeństwa. Hiszam Ibn Urła usłyszał od swojego ojca: Nie widziałem osoby bardziej znającej się na religii, medycynie czy poezji od Aiszy”
. W historii Islamu znajdujemy wiele znakomitych uczonych kobiet.


Pozostaje jeszcze kwestia określenia jakiego rodzaju nauka jest dla kobiety obowiązkiem. Uczeni muzułmańscy podzielili kształcenie na dwa rodzaje: naukę obowiązkową dla wszystkich (fard ain) oraz obowiązującą część muzułmanów (fard kifaja)
. Pierwszy obejmuje sprawy kultu, etyki i moralności, sprawy wychowania dzieci, prowadzenia domu, gdyż Prorok mówił o odpowiedzialności kobiety za dom. Mąż lub osoba utrzymująca kobietę, odpowiada za zapewnienie jej warunków do zdobywania koniecznej edukacji. 


Omawiając obowiązek dla niektórych osób (fard kifaja) trzeba podkreślić, że gdy ktoś z danej społeczności nie wykona go wówczas wszyscy członkowie wspólnoty są obciążeni grzechem. Natomiast kiedy zostanie dopełniony choćby przez część osób, wtedy zdejmuje grzech z barków społeczeństwa
. Aby tak się stało trzeba zapewnić odpowiednią ilość lekarek, nauczycielek, pielęgniarek, pracownic społecznych zajmujących się doradztwem w zakresie odpowiedniego wychowywania dzieci i załatwiania innych spraw. Kobieta nauczając musi przestrzegać warunków Islamu dotyczących kontaktów z mężczyznami. Na zdobywanie tego rodzaju wiedzy musi uzyskać pozwolenie męża, gdyż wymaga to od niej poświęcenia części czasu przeznaczonego na życie rodzinne. Muzułmanka nie powinna studiować, jeśli jej intencją jest ucieczka od obowiązków domowych i wychowywania dzieci
.

8.3.  PRACA


Teoria społeczna Islamu mówi o konieczności zapewnienia kobiecie utrzymania przez całe życie. W pierwszej kolejności obowiązek ten spoczywa na mężu, ojcu, bracie albo innym bliskim. Natomiast,  jeśli sytuacja finansowa osób utrzymujących kobietę jest zła lub kobieta nie ma nikogo mogącego ją utrzymywać to należy jej zapewnić byt z pieniędzy pochodzących od rządu Islamskiego - z tak zwanego skarbca muzułmanów (dosł. domu finansów muzułmanów -bajt mal al-muslimin). Przemawiają za tym słowa Qur’anu oraz hadisy Proroka świadczące o obowiązku takiego postępowania. Tak więc prawem kobiety jest mieć zapewnione utrzymanie od urodzenia, aż do śmierci. Prorok powiedział: „Allahu! Bardzo przestrzegam przed marnotrawieniem (zgubieniem) prawa dwóch słabych - sieroty i kobiety”
.

Wyjaśnię, że zabroniona jest praca polegająca na długotrwałych kontaktach z obcymi mężczyznami, bardzo ciężkie zajęcia fizyczne i wyczerpujące psychicznie
. Niektóre kobiety z początku Islamu pracowały zarobkowo w handlu, jako opiekunki do dzieci, płatne mamki, a także na roli, jako pasterki, pomoce domowe oraz pielęgniarki. Na ten temat istnieje wiele hadisów Proroka wymienionych przez al-Buchariego i Muslima
.

Jeszcze w dawnych czasach dyskutowano o sprawie pracy kobiet. Ibn Abdin w Haszyjat ala ad-Dur al-Muchtar napisał: „Nie można wysyłać kobiety na służbę czy w innym charakterze, jeśli istnieje możliwość pozostawania sam na sam z właścicielem - to jest zabronione w religii. Dlatego można ją wysłać by uczyła się krawiectwa lub haftowania”
. Asz-Szafi'i chociaż żył w czasach panowania systemu islamskiego, powiedział, że jeśli mężczyzna nie może utrzymać żony to niech pozwoli jej pracować. Taka też jest opinia Abu Hanify
. 


Jak z tego wynika kobieta posiada różnorodne możliwości pracy zarobkowej, lecz musi przestrzegać zasad moralnych określonych przez Islam. Należy wyjaśnić kwestię pracy kobiet w społeczeństwie, w którym nie obowiązuje islamski system społeczny zapewniający im utrzymanie. Obecnie nie wszystkie kraje muzułmańskie dają kobietom takie gwarancje, chociaż w świadomości większości muzułmanów istnieje przekonanie, że kobieta nie powinna pracować, a zostać panią ogniska domowego. Znaczny wpływ na tę kwestię mają problemy ekonomiczne. Skoro skarb państwa nie zapewnia kobiecie niezbędnego utrzymania, a mąż lub inny opiekun nie zarabia wystarczająco dużo, to zaczyna ona pracować i pomagać w wydatkach domowych.

Islam w zasadzie nie jest przeciwny pracy kobiety pragnącej pomagać rodzinie. Nawet za czasów panowania systemu Islamskiego kobieta, która nie chciała brać pieniędzy ze skarbca muzułmanów (bajt mal al-muslimin), lub jałmużny od obcych, mogła pracować, jeśli spełniała warunki kontaktów z obcymi mężczyznami. Zdarzyło się za życia Proroka, że żona Abd Allah Ibn Masuda zajmowała się rzemiosłem i sprzedawała swoje wyroby. Spytała Proroka czy może utrzymywać swoją rodzinę. Prorok zachęcił ją do tego
. 
Kobieta w społeczności islamskiej zawsze mogła i może pracować zarobkowo. Na podstawie wielu hadisów można wywnioskować, że jeśli taka była jej wola to pracowała nawet wtedy, gdy nie wymagała tego sytuacja życiowa. Prorok, kiedy pewien człowiek chciał zabronić kobiecie po rozwodzie pracować tak powiedział: „Ależ zbieraj swoje daktyle, przecież mogłabyś dać jałmużnę lub czyniłabyś jakieś dobro.”
 Oznacza to, że kobieta wychodząc z domu do pracy nie musi udawać się tam wyłącznie z konieczności. Jednak istnieje pewna grupa uczonych twierdząca, że kobieta może pracować poza domem wyłącznie 

z konieczności
.

Kobieta, zgodnie z zasadami Islamu powinna w pierwszej kolejności zająć się domem, dziećmi, a nie dawać pierwszeństwo pracy. Muzułmanka nie może odrzucać i wykluczać zamążpójścia tylko ze względu na swoją pracę. Małżeństwo jest czynem bardzo zaleconym i kobieta chcąca pracować musi zdawać sobie z tego sprawę. Naturalnie nie można zmuszać kobiety do małżeństwa, lecz ta sprawa pozostaje między nią a Bogiem. To samo dotyczy oczywiście także macierzyństwa, a chęć do podjęcia pracy nie może być powodem braku potomstwa.


Niektórzy współcześni uczeni muzułmańscy bardzo zachęcają kobiety do działalności zawodowej oraz apelują do mężczyzn i rządów swoich krajów by zapewniły im dobre warunki pracy. Przynosi to pożytek materialny i uzyskanie lepszych kwalifikacji. Apele te nie dotyczą wszystkich kobiet, gdyż mogłyby to powodować stopniowe zaniedbywanie spraw domu, opóźnianie lub odsuwanie na dalszy plan małżeństwa i macierzyństwa. Słowa zachęty skierowane są przede wszystkim do kobiet obdarzonych specyficznymi cechami charakteru, zdolnościami i potrafiących pogodzić obowiązki domowe z zawodowymi
.

W razie zgodności obojga małżonków co do podjęcia pracy przez żonę w celu zasilenia domowego budżetu, zaleca się, by mąż brał czynny udział w wykonywaniu pewnych obowiązków domowych, gdyż kobieta nie może być obciążona ponad siły. Sam Prorok, jak określa to Aisza, służył w domu swej rodzinie
. Tradycja podaje, że doił kozy oraz obsługiwał sam siebie.
 Prorok samodzielnie szył swe ubrania i naprawiał buty
. Wysłannik Allaha pomagał żonom, chociaż zajmowały się one jedynie swoimi domami i nie miały innych obowiązków poza nauczaniem muzułmanek. Zważywszy na to muzułmanie tym bardziej powinni tak postępować i zwiększać swe domowe obowiązki, gdy zwiększa się odpowiedzialność kobiety.


Jeśli chodzi o dysponowanie pieniędzmi zarobionymi przez kobietę, to jest ona całkowicie niezależna i może wydawać je w dowolny sposób i na wybrany przez siebie cel. Ponadto ma zapewnione od męża utrzymanie. Jednakże, kiedy praca odbywa się kosztem zaniedbywania rodziny, wówczas słuszniej, żeby wspólnie z mężem dysponowali swoimi zarobkami.


Jak więc wynika z powyższego Islam skierował mężczyznę do pracy poza domem, a kobietę do zajmowania się w pierwszej kolejności dziećmi i domem, nie zamykając przed nią możliwości kształcenia się i pracy zarobkowej poza nim. Takie działanie podyktowane jest pragnieniem zagwarantowania spokoju w rodzinie oraz dobra osobistego i publicznego.


Muzułmanie uważają, że zmuszanie kobiet do pracy w stresie czy też wymagającej dużego wysiłku fizycznego, w większości przypadków jest poniżające dla ich delikatnej natury, która powinna być chroniona. Ponadto powoduje nieraz utratę pracy przez mężczyzn i zwiększenie bezrobocia. Stanowi więc zjawisko niekorzystne z ekonomicznego oraz społecznego punktu widzenia, niewłaściwie też wpływa na wychowanie dzieci i ich psychikę. Względy ekonomiczne, bezrobocie nie mogą jednakże tylko decydować o przeznaczeniu kobiety do zajmowania się dziećmi i domem, ale kierowanie się nimi z pozycji Islamu jest bardziej moralne. Kwestia finansowa pozostaje uboczną korzyścią takiego postępowania.


Kobieta w systemie islamskim to nie ciężar dla społeczeństwa, ale jest podobna wojownikowi, odpowiedzialnemu za obronę społeczeństwa przed niebezpieczeństwem. Muzułmanka dbająca o rodzinę wychowuje zdrowe i odpowiedzialne pokolenia, członków tego społeczeństwa. Jej rola jest więc bardzo ważna, szlachetna oraz niezbędna i na pewno równie ważna jak rola mężczyzny.

Rozdział 9

ROLA KOBIETY W ŻYCIU POLITYCZNYM


Niezbędne jest zaprezentowanie roli kobiety w życiu politycznym. Poruszone tu zostaną kwestie przynależności do partii politycznych, prawa wyborcze oraz kandydowanie do parlamentu, a także na inne stanowiska polityczne i rządowe w państwie. Spory polityczne są obecnie bardzo widoczne w codziennym życiu społeczeństw muzułmańskich i dlatego należy dokładnie określić tu rolę kobiety. Wielu współczesnych uczonych wydało w tej sprawie opinie na podstawie Qur’anu i tradycji. Bowiem w nauce Islamu, który rozwiązuje problemy każdego czasu, znajdziemy też odpowiedzi na pytania o pozycję kobiety w polityce.
9.1. HISTORYCZNE SPOJRZENIE NA ROLĘ 
MUZUŁMANKI W ŻYCIU POLITYCZNYM

Zostaną tu przedstawione przykłady uczestnictwa kobiet w życiu politycznym przede wszystkim za czasów Proroka. Będą dowodem na to, że Islam umożliwia kobietom dostęp do tego typu działalności. Tradycja Proroka Muhammada stanowi drugie po Qur’anie źródło wiedzy i nauki przydatnej w każdym wieku. Zawarte w niej informacje nie są tylko  historią, lecz należy wyciągać zgromadzona w nich wiedzę i wcielać w życie
.

W poprzednim rozdziale zaprezentowana została możliwość uczestnictwa kobiet, m.in. w modlitwach odbywających się w meczecie. Stanowi on najważniejszą instytucję edukacyjną, polityczną, społeczną, a nawet w razie potrzeby wojskową. W nim powinny być dyskutowane aktualne problemy i stąd powinny wychodzić ważne decyzje. Kobieta muzułmańska zawsze była w meczecie obecna i dlatego jej czynny udział w polityce nie mógł pozostać niezauważony. Samo przyjęcie przez kobiety Islamu stanowiło sprawę polityczną i bardzo ważną, szczególnie w początkach wysłannictwa w Mekce. Decyzja ta była samodzielna, a jej podjęcie dobrowolne. Kobiety w wielu przypadkach wyprzedzały w tym mężów. Pierwszą osobą, która przyjęła Islam była Chadidża, żona Proroka, Jego prawdziwa duchowa podpora i pomocnica od początku wysłannictwa
. Drugą kobietą, która pozostawiła po sobie widoczny ślad w historii Islamu była niewolnica Sumajja, żona Jasyra
. Przyjęła ona wraz z mężem i synem Islam na samym początku wysłannictwa, za co zostali poddani straszliwym torturom mającym skłonić ich do odrzucenia wiary. Właściciel Sumajji, Abu Dżahl bardzo prześladował muzułmanów i zabił ją po okrutnych torturach, uderzając lancą w krocze, gdy przeklinała bożki niewiernych. Ze względu na swe okrucieństwo nazwany został przez Proroka faraonem społeczeństwa muzułmańskiego. Sumaja była pierwszą poległą w imię Islamu
.

Zachowanie tych kobiet jest wzorem dla wszystkich muzułmanów, ich przeciwstawienie się ogromnej sile niewiernych, wzywanie do niszczenia bożków zasługuje na najwyższy szacunek. Sprzeciwiały się niewiedzy i nawoływały do podporządkowania się nowej religii. Były wielkimi rewoluc-jonistkami pełniącymi szlachetną misję. 
Inną znaną kobietą jest Um Habiba, córka jednego z notabli, Kurajszyty Abu Sufjana. Przyjęła Islam i emigrowała z Mekki do Abisynii, zostawiając wygodne życie i dobrobyt na rzecz wiary. W późniejszym czasie została jedną z żon Proroka.
. Znajdujemy jeszcze informacje o wielu wiernych kobietach, które przyjmując Islam na początku czasu wysłannictwa cierpiały ogromne prześladowania. Imam Az-Zuhari powiedział: „Nie jest nam znana żadna kobieta, która po emigracji odwróciłaby się od Islamu”.
 Taką emigracją stała się wędrówka wiernych kobiet i mężczyzn do Abisynii, gdzie uciekli przed prześladowaniami. Miało to miejsce przed emigracją Proroka do Medyny
. W pierwszej emigracji uczestniczyły cztery kobiety, natomiast w drugiej brało udział osiemnaście
.

W budowie nowego społeczeństwa Islamskiego kobieta pełniła widoczną rolę. Niezależnie od męża czy ojca składała przysięgę wierności Prorokowi. Była to ważna decyzja, także polityczna ze strony przyjmujących Islam. Allah objawił w Qur’anie:

„O Proroku!

A kiedy przyjdą do ciebie kobiety wierzące

złożyć ci przysięgę wierności:

iż nie będą dodawać Bogu żadnych współtowarzyszy,

iż nie będą kraść,

iż nie będą popełniać cudzołóstwa,

iż nie będą zabijać swoich dzieci,

iż nie będą przychodzić z oszczerstwem,

zmyślając je między swoimi rękami i nogami,

ani też nie będą się buntowały przeciwko tobie

w tym, co jest dobre

- to przyjmij ich przysięgę

i proś Boga o przebaczenie dla nich”






(Qur’an 60/12)

Natomiast mężczyźni składali przysięgę między innymi czynić dżihad oraz ochraniać Proroka i pomagać mu
. Powodem, dla którego składali przysięgę inną niż kobiety, był fakt, iż uczestniczyli w odbywających się w tym okresie walkach. Jednakże zdarzało się niektórym, np. Ubadowi Ibn as-Samit słowami, takimi jak kobiety
. Po odzyskaniu Mekki i ustaniu walk, Prorok przyjmował jednakową przysięgę od wszystkich ludzi. Brzmiała ona: nie ma Boga prócz Allaha, a Muhammad jest jego Wysłannikiem. Prócz tego kobiety obowiązywała treść wersetu dwunastego z sury sześćdziesiątej. Wówczas Hind Bint Utba powiedziała do Proroka: „Na Allaha! Żądasz od nas więcej niż od mężczyzn”
.

Jeszcze przed hidżrą,  w tajemnicy przed niewiernymi z Mekki, odbyła się druga przysięga wierności, zwana „al-akaba”. Wraz z mężczyznami składały ją dwie kobiety
, przysięgając  w razie jego przeniesienia się Proroka do Medyny chronić Go zarówno duchem jak i majątkiem.Akt ten dotyczy Proroka nie tylko jako Wysłannika Allaha, ale również i politycznego przywódcy. Świadczą o tym słowa Qur’anu: „(...) ani też nie będą się buntowały przeciwko tobie w tym, co jest dobre” (Qur’an 60/12).


Kobiety interesowały się zagadnieniami politycznymi, sprawami kalifatu, dżihadu, nakazywaniem tego, co dobre oraz zakazywaniem tego, co złe (al-amr bilma'arów łanahj anilmunkar). Ta ostatnia kwestia w Islamie jest bardzo istotna i dotyczy przestrzegania całokształtu zasad życia muzułmanów.


Muzułmanka miała równe mężczyźnie prawo udzielania azylu politycznego, nawet niewiernemu. Kuzynka Proroka, Um Hani Bint Abu Talib zapewniła bezpieczeństwo niewiernemu podczas odzyskania Mekki przez muzułmanów. Jednak jej brat Ali Ibn Abu Talib chciał go zabić i wtedy Um Hani poskarżyła się Prorokowi, i zapytała, co czynić. Prorok rzekł: „Ubezpieczony kogo ubezpieczasz Um Hani”
. W tej sprawie Prorok powiedział: „Kobieta może dać bezpieczeństwo innym w imieniu muzuł-manów”
.
To prawo jest bardzo ważne, gdyż określa, że każdy muzułmanin może udzielić azylu niewiernemu, nawet przeciwnikowi w walce. Coś takiego nie istniało i nie istnieje w żadnym innym systemie prócz Islamu, ponieważ dotyczy wszystkich muzułmanów, a nie tylko rządów. To dowód wiary w powagę i odpowiedzialność decyzji podejmowanych przez kobiety. Jedyny egzemplarz Qur’anu zebrany po śmierci Proroka Muhammada został pozostawiony pod opieką Hafsy, żony Proroka i córki Omara. Stanowi wyraz niepodważalnej ufności kobietom ze strony islamskiej społeczności.


Prorok szukał porady u mądrych niewiast w rozwiązywaniu spraw dotyczących muzułmanów. Wysłuchał na przykład rad swej żony Um Salmy w kwestii zawierania traktatu al-Hudajbyja. Muzułmanów bardzo rozgniewały postanowienia traktatu dające widoczną korzyść niewiernym. Pod wpływem wzburzenia nie chcieli słuchać Proroka, który kazał im ścinać włosy i sładać ofiarę z barana. Wówczas żona Proroka poradziła mu, by sam zaczął to czynić, nie zwracając na nich uwagi. Rada okazała się słuszna i rzeczywiście towarzysze zaczęli naśladować Proroka
. Fakt, iż udzieliła jej kobieta nie ma żadnego znaczenia i nie umniejsza trafności decyzji politycznej. 

Kobiety często udzielały cennych wskazówek podczas walk. I tak Um Salim
 służyła Prorokowi radamiw podczas bitwy pod Hunajn, Wiele razy zwoływał On narady, w których uczestniczyły również żony jego towarzyszy
. Kiedy w  pierwszych latach Islamu kalif Omar Ibn al-Chattab zwrócił się dp przyjaciela Proroka, Abd ar-Rahman Ibn Auf o wytypowanie pięciu kandydatów następnego kalifa
, ten prosił o radę kobiety. 

    Kalif Omar zapytał swoją córkę o to, ile czasu jej zdaniem kobieta wytrzymałaby bez męża. Córka odparła, że cztery miesiące (lub sześć). Na tej podstawie kalif ustalił, że mężczyzna nie może uczestniczyć w dżihadzie, oddalając się od żony na dłużej niż okres podany przez jego córkę
. Znane jest odmienne zdanie, córki Proroka Fatimy, co do niektórych decyzji Abu Bakra oraz różnica zdań między żoną Proroka Aiszą, a czwartym kalifem Alim. To wszystko świadczy o uczestnictwie kobiet w życiu politycznym. Wiadomo także o przypadku, gdy Omar Ibn al-Chattab chciał ograniczyć wysokość daru przedmałżeńskiego, lecz pewna muzułmanka będąca w meczecie wstała i sprzeciwiła się kalifowi, mówiąc, aby nie zmieniał prawa danego od Allaha i nie ustalał wysokości daru. Omar przyznał jej rację i unieważnił swą decyzję
. Ten przykład nie jest bynajmniej nadzwyczajny, ponieważ decyzje zapadały po naradach odbywających się przy udziale wiernych w meczecie.

 Kobiety, zawsze obecne w meczecie były posłuszne temu co dobre, ale z drugiej strony obowiązkiem ich było sprzeciwianie się temu co złe. Są to przykłady współuczestnictwa w życiu politycznym w pierwszym okresie Islamu. Trzeci kalif Osman Ibn Afan często zasięgał rady swej żony Naili i mógł liczyć na nią nawet w najtrudniejszych przypadkach. Znana jest jej krytyka polityki kalifa Alego. Po śmierci Osmana Naila wysłała do Muałiji w Syrii list wraz z koszulą splamioną krwią swego zamordowanego męża. Po odczytaniu listu, zebrało się ponad pięćdziesiąt tysięcy osób wzywających do zemsty
. Także czwarty sprawiedliwy kalif Ali miał pomocnice, które dostarczały mu broni, żywności i sprawdzały się w tym lepiej od mężczyzn.
. Imam Muslim w zbiorze swych prac przedstawił zachowanie się córki Omara przed śmiercią ojca. Jego córka Hafsa martwiła się o niego, ale nie podobała się jej decyzja o nie ustanowieniu przez ojca następcy, w razie jego śmierci. Udała się do swego brata, by z nim porozmawiać w tej sprawie
.

Zachęcanie kobiet do interesowania się sprawami politycznymi znajdujemy w słowach Allaha, nawołującego do szerzenia dobra i zwalczania zła. W Qur’anie czytamy:

„A wierzący mężczyźni i wierzące kobiety

są dla siebie nawzajem przyjaciółmi.

Oni nakazują sobie to, co dobre

a zakazują sobie tego, co naganne”






(Qur’an 9/71)
W prawdziwym społeczeństwie Islamskim kobieta udziela mężczyźnie rad, wspólnie z nim przeciwstawia się wszelkim uchybieniom, korupcji, oszustwom, prześladowaniom, biedzie oraz pomaga rozwiązywać problemy dążąc do zbudowania wymarzonego społeczeństwa opartego na zasadach Islamu
. Interpretując poprzedni werset znany uczony Raszid Rida, zmarły w pierwszej połowie naszego wieku powiedział: „W tym wersecie jest obowiązek nakazywania dobra i zakazywania zła ze strony kobiet i mężczyzn. Jest to mówienie, pisanie i krytykowanie władzy kalifa, króla, księcia lub kogoś innego. Kobiety to wiedziały i czyniły.”


Zainteresowania polityczne kobiet powinny dotyczyć wszystkich aspektów w jak najszerszym zakresie. Sam Prorok powiedział: „Kto nie interesuje się sprawami muzułmanów, nie jest spośród nich”
. W hadisie nie ma rozróżnienia na kobiety i mężczyzn i nie zostało określone o jakie sprawy chodzi, gdyż mogą one być różne w zależności od miejsca i czasu. Prorok powiedział by zło niszczyć ręką (siłą), a jeśli człowiek tego nie może to słowami, a gdy i tak nie jest w stanie, wówczas przynajmniej w sercu. Określił to jednak najsłabszym poziomem wiary
. Korygowanie złych zachowań nie należy tylko do mężczyzn, ale i do kobiet. Towarzyszka Proroka Samra'a Bint Nuhajk al-Asdyja zawsze nakazywała dobro i zakazywała zła, a za czynienie zła karała uderzeniem bata. Natomiast Chałla Bint Sa'alaba zatrzymywała drugiego kalifa na ulicy obdarzając go radami
. 

Kolejnym przykładem odwagi politycznej kobiet jest postawa córki Abu Bakra, Asmy, podczas panowania znanego tyrana al-Hadżadża, gubernatora Iraku w czasach Umajadów, który opanował Mekkę i zamordował jej syna, przywódcę przeciwników polityki Umajadów. To właśnie Asma zachęcała syna do oporu przeciwko władzy al-Hadżadża i Umajadów, a po jego śmierci odrzuciła wezwanie gubernatora, by stawić się na spotkanie. Pomimo gróźb nie uległa. Al-Hadżadż sam przybył do niej i powiedział: „Widzisz co uczyniłem z wrogiem Allaha? (chodzi o zamordowanie syna Asmy). Na to Asma odparła: „Wiedziałam, że zniszczyłeś mu teraźniejsze życie, a on zepsuł ci końcowe życie (po śmierci). Powiedziała mu jeszcze: Prorok, pokój z nim, powiedział nam, iż w Sakif (plemię al-Hadżadża) będzie kłamcą i tyran - mordercą. Kłamcę już widzieliśmy
, natomiast tyranem, mordercą - nie mam wątpliwości - jesteś ty”. Usłyszawszy te słowa al-Hadżadż zostawił ją i więcej nie powrócił
. Postawa Asmy zasługuje na wielką uwagę. Kobieta odważna w słowach i czynach, przeciwstawiająca się wielkiemu tyranowi i mordercy stanowi szlachetny przykład na to, jakie powinny być muzułmanki. Nie można ulegać złu, trzeba udzielać rad i pouczeń bez obawy. Prorok rzekł: „Religia to rada.”


W późniejszych wiekach Islamu było również wiele kobiet wyróżniających się i odnoszących sukcesy polityczne. W innym rozdziale tej pracy zapoznamy się z kilkoma, które wywarły duży wpływ na politykę i historię Islamu.

9.2. 
PRZYNALEŻNOŚĆ KOBIET DO PARTII 
POLITYCZNYCH


Z omówionych wcześniej faktów wynika, że kobiety w erze wysłannictwa zawsze były obecne w życiu politycznym i w żadnym przypadku nie można im odbierać do tego prawa. Jeśli w jakimś społeczeństwie zaistnieje konieczność przeciwstawienia się władzy tyrana lub skorumpowanym politykom, to wręcz obowiązkiem kobiet i mężczyzn jest przynależność do szeregu wiernych, zwalczających zło.


Mówiąc o teraźniejszej sytuacji muzułmanów, uczony Abd al-Halim Abu Shukka wskazuje na obowiązek religijny, dotyczący przynależności  kobiety do uczciwych islamskich partii czy grup politycznych, dążących do szerzenia dobra, poprawy sytuacji muzułmanów i odrodzenia władzy na zasadach Islamu. Odbywać się to musi przy zrozumieniu problemów i potrzeb współczesnego świata. Ta przynależność jest konieczna, by wzmocnić prawe siły, przeciwdziałać siłom wrogim Islamowi
. Taki wniosek uczonego mógł wywodzić się z wersetu koranicznego: „I niech powstanie spośród was naród (grupa), który wzywa do dobra, nakazuje to, co jest uznane i zakazuje tego, co jest naganne. Tacy będą szczęśliwi” (Qur’an 3/104). Obecnie obserwuje się wśród największej islamskiej grupy politycznej - Braci Muzułmanów – można zaobserwować poczynania wyróżniającej się kobiety Zajnab al-Ghazali. Aktywnie przeciwstawiała się polityce egipskiego socjalisty, prezydenta Abd an-Nasera, za co spędziła  wiele lat w więzieniu
.

Jeśli chodzi o prawo kandydowania do parlamentu, to istnieją na ten temat dwie różne opinie. Jedna z nich sprzeciwia się przyznaniu kobietom tego prawa, twierdząc, iż wymagałoby to od nich poświęcenia zbyt wiele czasu, a jest obowiązkiem mężczyzny. Natomiast jeśli on nie wykonuje tego odpowiednio, wówczas kobieta ma prawo przeciwstawić się korupcji i złu. Zwolennikami powyższego zdania byli głównie dawni uczeni oraz mała grupa współczesnych. Większość  teraźniejszych znawców prawa muzułmańskiego jest zwolennikami prawa kobiet do ubiegania się o członkowstwo w parlamencie
.

W Islamie od początku funkcjonowała tak zwana „narada” (asz-szura). Podczas takich narad władza szukała pomocy w rozwiązywaniu problemów u uczonych i wszystkich prawych obywateli. Przedstawione wcześniej zostało, jak sam Prorok prosił kobiety o radę. Allah objawił w Qur’anie: „dla tych, których sprawy są przedmiotem wzajemnej narady” (Qur’an 42/38). Nie zdarzyło się natomiast, żeby kobiety były kandydatkami na kalifa lub innego przywódcę albo wybierały ich. Niektórzy współcześni uczeni twierdzą, iż wynikało to z wojennego charakteru tamtych czasów i nie leżało w sferze kobiecych zainteresowań. Dla innych jest to jednak  dowód świadczący o niemożności uczestniczenia kobiet w wyborach
.

Jednak w Qur’anie ani w tradycji Proroka nie ma wyraźnego zakazu udziału muzułmanek w wyborach nawet do najwyższej władzy w państwie. Ponadto formuła źródła prawa islamskiego mówi, iż „z zasady rzeczy ludziom są dozwolone” - chyba, że istnieje wyraźny zakaz.
 Zgodnie z opinią współczesnego myśliciela, Mustafy as-Sybai, Islam nie odbiera kobiecie prawa wyborczego i kandydowania do parlamentu, ponieważ lud wybiera swych przedstawicieli w sprawach ustawodawstwa oraz pilnowania poczynań rządu. Muzułmanka ma prawo upoważnić innych do prezentowania jej opinii
. Niewielka grupa przeciwników uczestniczenia kobiet w parlamencie, przytacza na poparcie swego stanowiska słowa Qur’anu: „Mężczyźni są odpowiedzialni za kobiety (kałłamuna ala)” (Qur’an 4/34). Parlament według nich to nie tylko instytucja prawodawcza: tu także tworzy się politykę narodu, on jest prawdziwym tegoż przewodnikiem i dlatego odpowiedzialność ta powinna spoczywać na mężczyźnie, a nie na kobiecie
. Ten werset dotyczy jednak życia w rodzinie, i nie ma znaczenia ogólnego: mówi o odpowiedzialność męża za rodzinę. Inni uczeni oponują mówiąc, że skoro według religii kobieta może odpowiadać za sieroty oraz majątki, to można jej powierzyć także rządzenie innymi sprawami
. Przeciwnicy udziału kobiet w rządzeniu powołują się na słowa Qur’anu: „Przebywajcie w swoich domach” (Qur’an 33/33), odnosząc je do wszystkich kobiet, a nie tylko żon Proroka.


Twierdzą, że parlament pełni rolę przewodnią, zaś parlamentarzyści stoją wyżej niż rządzący, ponieważ mają prawo rozliczania i kierowania tą władzą. Tym samym udział kobiet w nim jest wykluczony. Inaczej uważa  uczony Mustafa as-Sybai. Jego zdaniem parlament rzeczywiście stanowi instytucję o charakterze ustawodawczym i kontrolującym rząd, ale zasady Islamu nie sprzeciwiają się ustawodawstwu ze strony kobiet
. By w nim zasiadać trzeba wykazać się szeroką wiedzą, a Islam zachęca ludzi do nauki. Idżtihad (wysiłek twórczy) nie przynależy tylko mężczyźnie, lecz wszystkim posiadającym odpowiednią wiedzę muzułmanom. Nikt w całej historii nie powiedział, iż warunki idżtihadu może spełniać jedynie mężczyzna
.

 Zwolennicy uczestniczenia muzułmanek w pracy parlamentu wskazują na istnienie ustawodawstwa dotyczącego kobiet i rodziny. Konieczne więc wydaje się zasięganie ich opinii oraz czynny udział w rozwiązywaniu tych problemów.
 W kwestii władzy, prawa kobiet są oczywiste, poparte wersetami z Qur’anu nawołującymi do łączenia wszystkich sił wiernych, by czynić dobro i zwalczać zło. Znany uczony Jusuf al-Karadałi wypowiadając się na temat  braku kobiet w adminstracji państwowej w przeszłości uważa, że nie należy tego przypisywać religijnym dowodom prawnym
.

Oczywiście, jak już wspominaliśmy miał na to ogromny wpływ wojowniczy charakter tamtych czasów. Mimo wszystko kobiety odgrywały dużą rolę polityczną w życiu społecznym i politycznym wspólnoty muzułmańskiej.

9.3. 
WSPÓŁZAWODNICTWO KOBIET W RZĄDZENIU


Przedstawiony tu zostanie stosunek Islamu do udziału kobiet w zarządzaniu różnego rodzaju sprawami publicznymi. Możemy wyróżnić trzy opinie uczonych muzułmańskich na ten temat
. Pierwszą reprezentuje ogół dawnych znawców oraz niektórzy współcześni, sprzeciwiający się uczestniczeniu kobiet w pracy adminstracji państwowej, sądownictwie, a także wszelkim formom ich przewodzenia mężczyznom. Druga grupa obejmuje wielu współczesnych uczonych oraz część dawnych, m.in. Ibn Hazma
 i at-Tabari
, którzy twierdzą, iż kobieta na równi z mężczyzną może być mianowana do sądzenia między ludźmi. Nie może jedynie pełnić funkcji imama, czyli na przykład być kalifem.


Jako dowód swej opinii przytaczają hadis Proroka, który na wieść o wyniesieniu córki poprzedniego władcy Persów na cesarza, powiedział: „Nie powodzi się ludowi, który poddaje się władzy kobiety”
.
Hadis ten jest autentyczny (sahih) i został wymieniony w najważniejszej po Qur’anie księdze - w zbiorze hadisów al-Buchariego.


Interpretatorzy sprzeciwiający się wyznaczaniu kobiety na przywódcę twierdzą, że hadis powyższy dotyczy nie tylko najwyższej władzy, lecz wszystkich przewodnich stanowisk w państwie jak np. ministerialnych i sądowniczych
. Komentowali go  zgodnie z zasadą prawną
, mówiącą: „rozumuje się według ogólnego znaczenia, a nie szczególnego przypadku”
. Chyba, że istnieje bezdyskusyjny dowód, iż chodzi o konkretną sprawę. Oznacza to odczytanie hadisu Proroka na podstawie jego treści ogólnej. Według tych uczonych jednym z warunków stawionych przez Islam kandydatowi na przywódcę jest bycie mężczyzną. Nie twierdzą oni, że wynika to z braku wiedzy, umiejętności czy mądrości kobiet, lecz powodem jest ich natura i ich emocjonalny charakter, wpływający na powagę należną tym stanowiskom
.

Należący do powyższej grupy dawny uczony Ibn Kudama powiedział, że kobieta nie może zostać najwyższym przywódcą ani gubernatorem prowincji, ponieważ Prorok nie wyznaczył żadnej kobiety do pełnienia tych funkcji. Nie zrobili tego także kolejni kalifowie sprawiedliwi po Proroku. Zdaniem uczonego, gdyby to było dozwolone, wówczas historia islamska znałaby wiele takich przypadków
. Przytaczali również analogię mówiącą, że skoro kobieta nie może być imamem mężczyzn podczas modlitwy, to nie może być także ich władcą.

Jak twierdzą zwolennicy opinii mówiącej o wszelkich politycznych prawach kobiety oprócz sprawowaniu najwyższej władzy
, sprawowanie rządów w ogólnym znaczeniu (arab. łylaja) przez nie jest dozwolone
. Ich zdaniem, za zgodą wszystkich uczonych kobieta może pełnić funkcję przedstawiciela lub pełnomocnika do spraw grupy mężczyzn, może decydować, dysponować i kierować ich majątkami oraz może świadczyć w sądzie, a według innych uczonych (jak Abu Hanifa) może zostać sędzią w niektórych dziedzinach
. Odpowiadając na zasadę przyjmowania treści według widocznego znaczenia, uczeni ci twierdzą, że ta zasada prawna może być, tak jak inne punktem idżtihadu (wysiłku twórczego)
. Nie zgadzają się oni z bardzo znanym, acz wcześniejszym uczonym asz-Szatibim, który w swym dziele al-Mułafakat twierdził, iż podstawy prawne ustalone przez dawnych badaczy prawa należy przyjmować bez wątpliwości i nie mogą być one zmieniane
. 


W odpowiedzi na głosy znawców, że w początkowej erze Islamu nie wyznaczono kobiety na stanowiska przewodnicze trzeba przypomnieć, że Omar Ibn al-Chattab uczynił muzułmankę (Um asz-Szyfa'a) odpowiedzialną za hisbę
 na targowisku.
 Wzywając ludzi do dobra i zwalczając zło, używając nawet bata pilnowała porządku i przestrzegania sprawiedliwości.
 W sprawie powierzenia jej takiej funkcji nie było żadnych przeciwników, ani słów krytyki ze strony przyjaciół Proroka.


Jako dowód na prawo pełnienia niektórych stanowisk kierowniczych podaje się fakt przewodzenia żony Proroka, Aiszy, całemu liczącemu trzy tysiące mężczyzn wojsku, udającemu się z Mekki do Basry. Sprawa dotyczyła sprzeciwu wobec polityki Alego. Zwolennicy Aiszy chcieli ukarania zabójcy Osmana, przywrócenia prawa wyznaczania władzy na podstawie narady, a także dążyli do zjednoczenia wszystkich muzułmanów
.
Takie zachowanie Aiszy skłoniło niektórych uczonych do wydania wielu opinii przyznających kobietom prawo do przewodzenia i kierowania. Istnieją dowody na piastowanie takich funkcji przez Aiszę. Przewodzenie wojsku stanowiło sprawę wykonawczą; ponieważ była ona prawdziwą przywódczynią, dlatego nosiło ono nazwę „wojska matki wiernych Aiszy”
. Osobiście decydowała o wszystkich kwestiach religijnych i politycznych. Świadczy o tym następujący przykład: doszło do różnicy zdań w wyborze imama (prowadzącego modlitwę). Jedni chcieli wybrać Talhę, drudzy az-Zubajra. Aisza zadecydowała - pomimo tego, że obaj byli bliskimi przyjaciółmi Proroka - że imamem został Abd Allah Ibn az-Zubajr
.

Kierowała listy do notabli Basry, co leżało w gestii najwyższych przywódców
. Gdy wojsko tam dotarło, sama rozmawiała z przychodzącymi do jej obozu ludźmi (oczywiście spoza zasłony). Doszło do tego, że kierowali się oni najpierw do niej, a później udawali się do Talhy i az-Zubajra. Świadczy to, że była rzeczywistym władcą
. Dowodzenie Aiszy wojskiem opierało się na  zasadach Islamu (było to  przywództwo nad wieloma notablami ludu).


Zaznaczmy, że zajęcie miejsca na czele armii było jej własną decyzją. Sprzeciwiała się temu większość przyjaciół Proroka. Ona sama przyznała się do błędu i żałowała swego czynu. Jednak niektórzy uczeni twierdzili, że żal Aiszy za błąd i stosunek innych do niej mógł być spowodowany szczególną sytuacją żon Proroka, gdyż nie mogły one wychodzić z domu bez koniecznego powodu. Natomiast przyjaciele Proroka będący w wojsku Aiszy nie przyznali się do błędu. A więc na podstawie roli Aiszy wielu współczesnych uczonych wydało opinie pozwalające kobiecie uzyskiwać różne stanowiska w rządzie, poza najwyższą władzą. 


W historii Islamu niektóre kobiety doszły do bardzo wysokich stanowisk rządowych, jak np. Szadżrat ad-Dor, królowa Egiptu podczas panowania Abbasydów oraz Arła Bint Ahmad, królowa Jemenu, zwana „al-Hurra as-Salihija” (pol. wolna wierna), żyjąca w latach 444 do 532 h
. Według zwolenników teorii mianowania kobiet na wysokie stanowiska państwowe, istnienie niewielu takich przypadków w historii Islamu było spowodowane specyficznym wojennym charakterem tego okresu. Mężczyzna sprawdzał się wówczas lepiej. Mała ilość stanowisk kierowniczych dodatkowo ograniczała rolę kobiet w rządzeniu.

Uczeni zakładają też, że według dyskusyjnego hadisu Proroka, kobieta nie może zostać najwyższym władcą. W Islamie kalif stanowi symbol duchowy i świecki. Wprawdzie nie wolno być mu posłusznym w sprawach przeciwnych religii, to jednak jest on przywódcą politycznym, wojskowym, sędzią i imamem muzułmanów w modlitwie. Końcowe decyzje należą do kalifa, pomimo przeprowadzonej wcześniej narady (asz-szura). A przy rządach kobiety mogą zaistnieć zagrożenia wynikające z jej emocjonalnego na ogół charakteru. Chodzi więc  o interes całego społeczeństwa i oddalenie ewentualnych konsekwencji nadmiernie uczuciowego postępowania.

9.3.1.
Opinie pozwalające kobietom na zajmowanie najwyższych stanowisk 


Postaramy się przedstawić teraz inne punkty widzenia na kwestię sprawowania najwyższej władzy w państwie przez kobietę oraz stosunek do wyznaczania kobiet na czołowe stanowiska rządowe, np. w Wielkiej Brytanii.


Muhammad al-Ghazali
 przed kilkoma laty wydał głośną książkę „Tradycja Proroka pomiędzy ludźmi fikhu (uczeni prawa religijnego) i ludźmi hadisu (uczeni tradycji Proroka)”
, w której omówił sprawy związane  z wyznaczeniem kobiety na prezydenta państwa stosownie do zasad Islamu. Przedstawił nowy punkt widzenia  na tę kwestię, w efekcie  którego poddany został w świecie muzułmańskim bardzo ostrej krytyce. Jednak jego pogląd ma wśród znawców prawa Islamskiego również niewielką grupę zwolenników
. Uczony ten przytacza hadis dotyczący Persji upadającej pod panowaniem autokratycznego reżimu. Pogańscy władcy byli nieudolni, a ludność zniewolona i bezradna. Kraj potrzebował rozważnego wojownika, który po wielu klęskach militarnych i stratach terytorialnych powstrzymałby falę niepowodzeń. Persowie jednak postawili na czele niekompetentną kobietę. Było to znakiem całkowitego rozpadu ich państwa. Muhammad al-Ghazali sądzi, że dlatego właśnie Prorok wypowiedział słowa negatywnie określające tę sytuację. Z pewnością, gdyby zaistniały inne warunki i rządząca kobieta była odpowiedzialna, wówczas Prorok inaczej by się wyraził. Al-Ghazali wymienił kilka znakomitych, współcześnie rządzących kobiet twierdząc, że najważniejsza jest sprawiedliwość i istnienie narady (asz-szura). Jego zdaniem kobieta rządząca, mająca kompetentnych i silnych pomocników lepsza jest od niewiernego brodacza (chodzi tu o niereligijnego muzułmanina)
. Mimo tego Muhammad al-Ghazali sprzeciwia się wyznaczaniu kobiety na najwyższe stanowiska władzy.


Dla zwolenników przedstawionej powyższejopinii dodatkowy dowód stanowi wspomniana w Qur’anie królowa Saby, żyjąca za czasów Proroka Salomona. Święta Księga pokazuje, że była rozsądną kobietą i władczynią. Zasięgała opinii swych doradców i bez niej nie wydawała decyzji. Podjęła wyzwanie Proroka Salomona do przyjęcia religii bożej.
 W Qur’anie nie ma żadnych krytycznych sformułowań odnośnie tego, że była królową swego ludu
. Także Prorok Muhammad nie wyraził względem niej żadnych uwag
.


Inna grupa
 przedstawiła punkt widzenia niezgodny z podstawą prawną, mówiącą o zrozumieniu treści według widocznego znaczenia, a nie szczególnego przypadku. Zdaniem jej członków średniowieczny uczony Islamski Abu Hamid al-Ghazali pisał, że są uczeni sprzeciwiający się tej zasadzie
. Tym samym, zaprzeczając zasadzie prawnej uznawanej przez prawie wszystkich badaczy i interpretatorów w historii Islamu, poszli oni śladami teoretyków prawa, wspomnianych przez Abu Hamida al-Ghazalego
.


Kilkoro uczonych zakłada, że chociaż wymieniony hadis jest sahih (autentyczny), to należy on do grupy tzw. ahad (arb. pojedynczych)
. Zatem skoro niektórzy uczeni, jak np. zmarły imam meczetu al-Azhar, Muhammad Abduh, nie przyjęli tych hadisów w pewnych przypadkach, to oni też nie mogą go przyjąć
. Według nich hadisy ahad przyjęte są w kodeksach cywilnych, karnych i tym podobnych, natomiast kwestie prawa konstytucyjnego jako bardziej ważne, ponieważ dotyczą systemu politycznego całego społeczeństwa, musza opierać się na hadisach mutałatyr
.


Odrzucanie hadisów ahad w sprawach konstytucyjnych nie jest trafnym podejściem
. Ogół uczonych prawa islamskiego ustanowił, że prawo konstytucyjne traktowane jest podobnie jak prawo cywilne i karne, gdyż wszystkie te systemy wywodzą się z jednego źródła, którym jest dogmat religijny (al-akida). I dlatego w tych sprawach należy także przyjąć hadisy ahad.


Opinia, że hadis dotyczący tego problemu nie obowiązuje muzułmanów, gdyż został przekazany od Proroka występującego w roli politycznego przywódcy wiernych
, a nie wysłannika – jest mylna. Prorok bowiem w tym wypadku uogólnia nie ograniczając się tylko do sytuacji Persji.

9.5. 
ROLA KOBIETY W DŻIHADZIE


Arabskie słowo dżihad pochodzi od słowa dżiahada, czyli wykonać wysiłek. Jego religijne znaczenie oznacza wyczerpanie wszelkich sił i możliwości na rzecz Islamu. Dotyczy to działań w sferze nauki, praktykowania i wzywania do religii, cierpliwości oraz walki zbrojnej w jej obronie.


W Mekkce przed emigrowaniem do Medyny, Prorok i jego przyjaciele czynili dżihad 13 lat cierpiąc prześladowania ze strony niewiernych, lecz nie stosując wobec nich żadnej przemocy. Po emigracji do Medyny i utworzeniu pierwszego państwa Islamskiego, Bóg pozwolił muzułmanom walczyć, by uchronić się przed nienawiścią niewiernych. Mówi Allah w Qur’anie: 

„Wolno walczyć tym, którzy doznali krzywdy. Zaprawdę, Bóg jest Wszechwładny, by im udzielić pomocy - i tym, którzy zostali wypędzeni bezprawnie ze swoich domów jedynie za to, iż powiedzieli: Pan nasz - to Allah” (22/39-40).
Dżihad został ustanowiony, aby oddalić niesprawiedliwych, uwolnić słabych, znieść dyktatury i oswobodzić ludzi z rąk tyranów oraz dać ludziom wolny wybór wiary, zgodny z ich przekonaniami. W Qur’anie zostało objawione: „I jeśliby Bóg nie odepchnął ludzi, jednych przy pomocy drugich, to zostałyby zniszczone klasztory i kościoły, miejsca modlitwy i meczety, gdzie często wspomina się imię Boga” (22/40).


Dżihad podlega kontroli prawa i moralności islamskiej. Walczyć należy z zachowaniem zasad, wedle których nie wolno zabijać dzieci, kobiet, ludzi starszych, duchownych oraztych, którzy nie biorą czynnego udziału w walkach. Nie wolno okaleczać ciał wrogów, a osoby niewalczące z muzułmanami otaczać szacunkiem i dobrocią. 
Mówi Allah w Qur’anie:

„Bóg nie zabrania wam, abyście byli dobrzy i sprawiedliwi względem tych, którzy was nie zwalczali z powodu religii ani nie wypędzali z waszych domów. Zaprawdę, Bóg miłuje ludzi sprawiedliwych. Bóg zabrania wam tylko, abyście sobie brali za przyjaciół tych, którzy was zwalczali z powodu religii, i którzy was wypędzali z waszych domów, i którzy pomagali przy wypędzaniu was”  (66/8,9).

Wyższym rodzajem dżihadu jest poświęcenie duszy w imię Allaha, a więc walka na rzecz religii. Tym samym najwyższym dżihadem jak powiedział Prorok, jest  „słowo prawdy u okrutnego władcy”
 czyli walka polityczna z dyktaturą.


Wojenny dżihad należy do obowiązku mężczyzny. Kobieta, według Islamu, uznawana jest za płeć słabszą, którą mężczyźni muszą chronić, i jeśli trzeba, to za nią zginąć. Objawił Allah w Qur’anie:

„Dlaczego nie walczycie na drodze Boga,

jak również za słabych mężczyzn, kobiety i dzieci”







(Qur’an 4/75)

Za życia Proroka walka Bani Kajnuka prowadzona była w obronie kobiety
. Muzułmanki odgrywały w tamtych czasach widoczną rolę. Tę rolę wypełniały zarówno przeciwstawiając się niewiernym w Mekce, czy poświęcając swe majątki oraz dusze w walce. By uczestniczyć w wojennym wysiłku kobieta musi uzyskać zgodę męża. 
Za przykład może służyć postawa Um Amara, która chodziła na wszystkie walki podczas życia Proroka
. Zadaniem kobiet podczas walki było pielęgnowanie rannych i zaopatrywanie w żywność. Zdarzyło się nawet, że kobiety brały udział w czynnych walkach jak np. Um Amara, która walczyła oddalając niewiernych od Proroka w czasie bitwy pod Uhud. Natomiast w bitwie pod Hunajn, gdy większość muzułmanów uciekła, Prorok powiedział o niej: „gdziekolwiek patrzyłem w prawo czy w lewo to ona walczyła chroniąc mnie”
.

Muzułmanki pokonały morza, by walczyć w imię Allaha. Pewnego razu Prorok zasnął w domu Um Haram i widział we śnie muzułmanów idących przez morze na dżihad. Gdy opowiedział ten sen Um Haram poprosiła, aby modlił się do Allaha, żeby ona mogła iść razem z nimi. Prorok odpowiedział pozytywnie na jej prośby i rzeczywiście, za panowania kalifa Muałyja popłynęła na Cypr i tam zginęła
.

Za czasów Proroka, w bitwie pod Chajbar brało udział 15 kobiet
. Z muzułmanek wyróżniających się w czynnych walkach z  Rzymianami można wyróżnić Um Hakim Bint al-Haris. Zaraz po ślubie, będąc jeszcze w ubiorze ślubnym zginął w walce jej mąż. Nie opłakiwała go, lecz trzymając metalowy słup ze swego namiotu atakowała wrogów zabijając siedmiu żołnierzy. Stało się to przy moście, który od tego czasu nosi jej imię
.

Podnosząc wynagrodzenie kobiet oraz dbając, by nie nakładać na nie większego ciężaru, Prorok powiedział, że pielgrzymka kobiety do Mekki jest jej dżihadem. Pewnego razu Aisza powiedziała Prorokowi: O, Proroku Allaha! Widzimy, że dżihad jest najlepszym czynem, czy nie mamy walczyć w drodze Allaha? Prorok rzekł: „Ależ najlepszy dżihad to dobra pielgrzymka”
.

Rozdział 10

KWESTIE PRAWNE

10.1.
WSTĘP


Celem tego rozdziału jest omówienie niektórych zagadnień istniejących w Islamskim systemie prawnym, a dotyczących różnic między mężczyzną i kobietą. Postaramy się wyjaśnić na czym polegają i z czego wynikają.


Pomimo zrównania przez Islam pozycji kobiet i mężczyzn, są pewne różnice w traktowaniu obojga. Dotyczą one odmiennej odpowiedzialności społecznej i politycznej, oraz praw (m.in. w procedurach dziedziczenia i świadczenia) zgodnych z naturą każdej płci.

10.2.
SYSTEM DZIEDZICZENIA W ISLAMIE

Islam dał kobiecie prawo dziedziczenia. Należałoby pokróce zobrazować wydarzenia będące inspiracją tej sytuacji prawnej. Żona Sa'ada Ibn ar-Rabi'e przychodząc do Proroka powiedziała: ,,O, Wysłanniku Allaha, to są dwie moje córki (...). Ich ojciec został zabity w bitwie Ułud (...), ale ich wujek zagarnął jego majątek i nie zostawił im niczego, a pieniądze są moim córkom bardzo potrzebne, aby mogły wyjść za mąż. Prorok powiedział: Allah sądzi w tej sprawie”. Potem został objawiony w Qur’anie werset dotyczący dziedziczenia
:

,,I daje wam Bóg przykazanie co do waszych dzieci:

synowi przypada udział podobny do udziału dwóch  córek”






(Qur’an 4/11)

Po objawieniu tych wersetów Prorok posłał po wujka dziewcząt i rzekł mu: ,,Daj córkom Sa'ada dwie trzecie, ich matce jedną ósma, a reszta jest dla ciebie”. Tak odbyło się egzekwowanie prawa dziedziczenia w Islamie po raz  pierwszy
. System ten zarówno dla tego człowieka, jak i innych mężczyzn, był bardzo trudny do przyjęcia szczególnie, że poprzednie zwyczaje były mocno zakorzenione w świadomości ówczesnego społeczeństwa. Nowe prawo odebrało mężczyznom wiele korzyści. Wuj dziewcząt zamiast całości uzyskał tylko 5/24 ze spadku po swym bracie. Wielu Arabów było zawiedzionych i mówiło: ,,Czy mamy oddać kobietom jedną czwartą i jedna ósmą, a córce połowę i mamy dać małemu dziecku (...), pomimo tego, że nikt z nich nie walczy i nie zyska łupów?! Mówili nawet, że jesli nie będą wspominać o nowym prawie, to Prorok zapomni o nim lub go zmieni”
.

Z wersetów (4/11,12) Qur’anu wynikają ilości należne kobietom w wyniku dziedziczenia. Na podstawie tego córka zmarłego otrzymuje połowę ilości należnej jej bratu, a jeśli nie ma brata, to dostaje połowę tego, co zostawił ojciec. Natomiast jesli zmarły miał więcej niż jedną córkę, wtedy dostają one dwie trzecie. 


Wdowa dziedziczy jedną czwartą w razie, gdy zmarły nie ma dzieci, a jeśli je ma, to otrzymuje jedną ósmą. Po śmierci żony, jeśli nie miała dzieci mąż dziedziczy połowę spadku, a gdy miała, wówczas otrzymuje on jedną czwartą
.

Powodem, dla którego kobieta otrzymuje w spadku połowę tego, co mężczyzna jest fakt, iż to on ponosi odpowiedzialność za utrzymanie rodziny
. Natomiast kobieta nie musi wydawać na nikogo i może samodzielnie dysponować majątkiem, rozwijać swe interesy, a jednocześnie ma zagwarantowany przez mężczyznę byt i mieszkanie. Jasno z tego wynika, że muzułmanka znajduje się w uprzywilejowanej pozycji, a islamski system dziedziczenia nie dyskryminuje jej, lecz dodatkowo zabezpiecza.

10.3.
ŚWIADECTWO KOBIETY

Islam ustalił, iż świadectwo kobiety równe jest połowie świadectwa mężczyzny. Mówi Allah w Qur’anie:

„Żądajcie świadectwa dwóch świadków 

spośród waszych mężczyzn.

A jeśli nie będzie dwóch mężczyzn,

to jeden mężczyzna i dwie kobiety

mogą być świadkami, na których się zgodzicie,

jeśli jedna z nich zbłądzi

 to druga będzie mogła ją napomnieć”






(Qur’an 2/282)

Ze względu na naturę i charakter kobiety (jak np. emocjonalność, impulsywność), trzeba zadbać o dokładność świadectwa i wykluczenie jakiegokolwiek błędu. Dlatego zwiększona jest ilość świadczących kobiet.


Wyciągając wniosek z wersetu (2/282) niektórzy uczeni, jak na przykład Ibn al-Kajjim, nie przyjmują świadectwa kobiet w sprawach karnych. Natomiast inni pozwalają im świadczyć w sprawach wszelkiego typu. Są to at-Tabari oraz Ibn Hazm i cała szkoła dahiricka
. Wszystko to ma na celu zabezpieczenie systemu prawnego przed błędem. Przykładowo ojciec nie może świadczyć na rzecz syna, a według Abu Hanify żona i mąż nie mogą świadczyć razem, ponieważ istnieje ryzyko, iż kierować się będą emocjami
.

Uczeni w zasadzie nie różnili się w interpretacji wersetu, mówiącego w jakiego typu sprawach kobieta może być świadkiem, (werset dotyczy pożyczek pieniężnych). Dlatego ogół (dżumhur) uczonych muzułmańskich twierdzi, iż kobieta nie może świadczyć w sprawach karnych oraz dotyczących małżeństwa i rozwodu. Chociaż na przykład uczeni z Kufy - centrum nauk muzułmańskich w Iraku - przyjmują świadectwo kobiety w dwóch ostatnich sprawach. Szkoła dahiricka przyjmuje świadectwo kobiet we wszystkich sprawach, pod warunkiem obecności mężczyzny wśród nich
. Ogół uczonych zgadza się na świadczenie kobiet bez udziału mężczyzny w sprawach typowo kobiecych, jak karmienie dziecka, rodzenie itp. Uczony Ibn Tajmijja powiedział, że w tych sprawach, jeśli nie istnieje obawa o zapomnienie czy popełnienie błędu, to wystarczy świadectwo dwóch kobiet
.
Nie dowodzi to poniżenia kobiet, bowiem sprawiedliwa kobieta jest niczym sprawiedliwy mężczyzna, ale - jak powiedział Ibn al-Kajjim - z obawy przed zapomnieniem jej świadectwo wzmacnia druga kobieta
.

Współcześnie wielu uczonych, podobnie jak Ibn Hazm i cała szkoła dahiricka, przyjmuje świadectwo kobiet we wszystkich sprawach. Do grupy tej zaliczyć można Muhammada al-Ghazali oraz Jusufa al-Karadałi
. Przez analogię do opinii o świadczeniu kobiet są oni zwolennikami zajmowania przez nie stanowisk sędziowskich. Abu Hanifa pozwolił na wydawanie sądów przez muzułmanki w tych sprawach, w których według niego może ona świadczyć. 


Tak więc, nie ma żadnych jednoznacznych treści w Qur’anie czy tradycji zabraniających kobietom zajmowania takich stanowisk i dlatego kwestia pozostaje dyskusyjna.  We wszelkich sprawach kryminalnych kobieta ponosi całkowitą odpowiedzialność za swój czyn i otrzymuje taką samą karę jak mężczyzna. Dotyczy to m.in. morderstwa, cudzołóstwa, kradzieży i innych przestępstw. Mówi Allah w Qur’anie:

„Cudzołożnicy i cudzołożnikowi wymierzcie po sto batów,

 każdemu z nich obojga. W imię religii Boga”







(Qur’an 24/2)

„Złodziejowi i złodziejce obcinajcie ręce w zapłatę za to,

co oni popełnili”







(Qur’an 5/38)

Jeśli kobieta lub mężczyzna popełnią morderstwo z premedytacją, to zostaną straceni.

10.4.
SPRAWY PRAKTYKI RELIGIJNEJ


Przedstawione zostaną tu niektóre zagadnienia praktyki religijnej, w których istnieje różnica między kobietą a mężczyzną. I tak, kobiecie podczas okresu miesięcznego i połogu nie wolno się modlić
, wchodzić do meczetu, recytować i nosić Qur’anu chyba, że w celu  nauki, okrążać Kaaby oraz pościć
;
. Zabronione sa także kontakty seksualnie z mężem (Qur’an 2/222)
. Dni w miesiącu ramadan, w których kobieta nie pościła
 muszą być odrobione, natomiast modlitwy (salat) nie. Muzułmanka podczas codziennej modlitwy zbiorowej nie może być wyznaczona imamem, jeśli uczestniczą w niej mężczyźni. Tak, gdy modlą się same kobiety
. W meczecie mężczyźni stoją w zeregach przed kobietami. Nie należy dopuszczać do mieszania się płci.
Rozdział 11

KOBIETY Z QUR’ANU I HISTORII ISLAMU


W tym rozdziale przedstawione zostaną kobiety wymienione w Qur’anie oraz ukazane postawy kilku, żyjących w czasach Proroka. 


Qur’an opisuje także wiele wiernych kobiet z czasów innych proroków, a postępowanie wielu z nich stanowi przykład i motywację dla muzułmanów.

11.1.
KOBIETY WYMIENIONE W QUR’ANIE
1. Ewa (arab. Hałła'a) pierwsza kobieta na Ziemi, żona proroka Adama. W Qur’anie nie ma mowy o tym, jakoby to Ewa nakłoniła swego męża do popełnienia grzechu
. Mówi Allah w Qur’anie: „I powiedzieliśmy: O Adamie! Zamieszkajcie, ty i twoja małżonka, w Ogrodzie i jedzcie jego owoce dowolnie, skąd chcecie: lecz nie zbliżajcie się do tego drzewa, bo znajdziecie się między niesprawiedliwymi(...), lecz oboje zgrzeszyli słuchając szatana”. Qur’an ustanawia, że Ewa nie namawiała, ani nie doprowadziła Adama do popełnienia grzechu. Z innych wersetów można wnioskować, że pierwszym odpowiedzialnym za ten grzech był Adam: „I szatan podszepnął mu pokusę, mówiąc: ,,O Adamie! Czyż mam ci wskazać drzewo wieczności i królestwo nieprzemijające? I zjedli obydwoje z niego(...), Adam zbuntował się przeciwko swemu Panu i zbłądził” (Qur’an 20/117,120,121). Należy zwrócić uwagę, że według Islamu Allah przebaczył im ten grzech: „Wtedy otrzymał Adam od swojego Pana pewne słowa i On zwrócił się ku niemu. Albowiem On jest Przebaczający, Litościwy” (Qur’an 2/37).


Jak z tego wynika, Islam docenił rangę kobiety i zaprzeczył jakoby tylko ona była winna popełnienia tego grzechu. Zdjął ciążący na niej zarzut, który drogo ją kosztował w  historii ludzkości. Opowieści o Adamie i Ewie wymienione są w Qur’anie wiele razy, m.in. w wersetach 2/35-37, 7/19-25, 20/117-123. Allah w Qur’anie pokazuje, w jaki sposób został im ten grzech wybaczony.

2. Żona Noego oraz żona proroka Lota. Ukazane zostały jako kobiety niewierne, zwalczające religię Boga:

„Bóg dał przypowieść o tych, którzy nie uwierzyli:

o żonie Noego i żonie Lota.

Obie one były pod władzą naszych dwóch sług,

spośród naszych sług sprawiedliwych, lecz one zdradziły   ich. I oni  nic nie mogli dla nich uczynić wobec Boga. 

I powiedziano im:

„Wejdźcie do ognia obie wraz z tymi,

którzy tam wchodzą”







 (Qur’an 66/10)

Wymieniona w tym wersecie zdrada nie odnosi się do cudzołóstwa, ponieważ Bóg ochraniał żony wysłanników przed popełnieniem tego grzechu.
 Kuzyn Proroka Ibn Abbas powiedział, iż zdrada żony Noego polegała na rozpowiadaniu, że jej mąż jest wariatem
.
3. Sara - żona Abrahama. Z tradycji Proroka wiemy, że była piękną i wierną kobietą
. Aż do starości była bezpłodna, ale Allah objawił, iż będzie rodzić. W jednym z wersetów Qur’anu opisane zostało zwiastowanie; brzmi ono następująco: „O biada mi! Czyż ja urodzę, przecież jestem starą kobietą, a ten mój mąż jest starcem! Zaprawdę, to jest rzecz zadziwiająca! Oni (aniołowie) powiedzieli: Czy ty się dziwisz rozkazowi Boga? Miłosierdzie Boga i Jego Błogosławieństwa niech będą nad wami - o ludzie tego domu” (Qur’an 11/72-73).

4. Hadżar. Była niewolnicą podarowaną prorokowi Abrahamowi przez króla Egiptu. Abraham pojął ją za żonę i mieli syna Ismaela. Prorok zostawił Hadżar z dzieckiem w Mekce i wrócił do Palestyny. Powiedział wówczas: „Panie nasz! Oto osiedliłem część mojego potomstwa w dolinie nieurodzajnej, obok Twego świętego Domu. Panie nasz! Niech oni odprawiają modlitwę, a Ty uczyń, aby serca ludzi skłoniły się ku nim, i daj im z owoców jako zaopatrzenie! Być może oni będą wdzięczni!” (Qur’an 14/37). W poszuliwaniu wody dla nowonarodzonego dziecka Hadżar pokonywała drogę między miejscowościami Safa i Marła. Pielgrzymujący muzułmanie nadal to czynią, jako jeden z obrzędów pielgrzymki do Mekki. Hadżar jest przykładem wiernej i cierpliwej kobiety
. Ismael, jej syn, urodził się wcześniej niż Izaak, syn Sary.

6. Matka proroka Mojżesza. W Qur’anie znajduje się opowieść o matce Mojżesza, która w obawie przed prześladowaniem ze strony Faraona, po porodzie spławiła dziecko rzeką
. Ukazany został jej wielki smutek oraz to, w jaki sposób odzyskała swego syna. Matka proroka  przedstawiona jest jako kobieta wierna. Mówi Qur’an: „I objawiliśmy matce Mojżesza: karm go piersią, a kiedy się będziesz obawiać o niego, to wrzuć go w morze! Nie obawiaj się i nie smuć! My go tobie zwrócimy i uczynimy go jednym z posłańców. Nazajutrz serce matki Mojżesza stało się puste; i była gotowa ujawnić to, jeślibyśmy nie wzmocnili jej serca, tak aby była wśród wierzących. W ten sposób oddaliśmy go jego matce, ażeby doznało ochłody jej oko i aby się nie smuciła, aby wiedziała, że obietnica Boga jest prawdą” (Qur’an 28/7,10,13).

7. Żona Faraona - Asja. Znalazła małego Mojżesza, bardzo nalegała, by mąż go nie zabijał. Postanowiła dziecko adoptować i wychować
. Stało się tak, że Mojżesz wychowywał się w domu Faraona, którego żona przyjęła religię Mojżesza porzucając wszelkie wygody i wytrzymując wszystkie prześladowania. Mówi Qur’an:

„I dał Bóg jako przykład tym,

którzy uwierzyli, żonę Faraona.

Oto ona powiedziała:

Panie mój! Zbuduj dla mnie u siebie dom w Raju.

Wybaw mnie od Faraona i od jego dzieła.

I wybaw mnie od ludzi niesprawiedliwych”







(Qur’an 66/11)
Asja, pomimo tylu przeciwności była bardzo pobożną osobą. Dzieki takiemu postępowanie stała się wzorem dla wiernych. Według słów Proroka Muhammada jest ona jedną z najlepszych kobiet Raju.

8. Balkis - królowa Saby. Qur’an przedstawia opowieść o królowej Saby, która żyła na terytorium obecnego Jemenu za czasów panowania proroka Salomona (Sulajmana)
. Znajdujemy tu opis tego, jak mądrze rządziła swym ludem, podejmowała decyzje dopiero po naradzeniu się ze starszyzną. Prorok Salomon wezwał ją, by przyjęła religię Allaha i ona tak uczyniła. W opowieści tej nie znajdziemy żadnej krytyki pod adresem jej królowania: „Oto znalazłem kobietę, która króluje nad nimi; ona otrzymała wszystko i ma wspaniały tron. Znalazłem ją i jej lud oddających pokłon słońcu, poza Bogiem” (27/23, 24). Dalej Qur’an przedstawia mądrą dyskusję pomiędzy nią, a starszyzna jej ludu i Salomonem. W konsekwencji królowa przyjęła religię Boga: „Ona powiedziała: Panie mój! Uczyniłam sobie niesprawiedliwość; razem z Salomonem poddaję się całkowicie Bogu, Panu Światów” (27/44).

9. Żona proroka Hioba (Ajjub). Prorok ten był wielokrotnie doświadczany przez Allaha. Do najbardziej uciążliwych doświadczeń należała jego długotrwała i straszna choroba, która powodowała, że skóra i mięśnie oddzielały się od kości. Wszyscy ludzie opuścili go i został tylko ze swą żoną. Oboje byli bardzo wiernymi i cierpliwymi ludźmi. Powodowana żalem i smutkiem z powodu zaistniałej sytuacji, żona proroka poprosiła go, aby modlił się do Boga prosząc o zdrowie. On jednak uważał, że Bóg zna jego sytuację i gdyby chciał to uzdrowiłby go. Sam zaś wstydził się prosić. Żona mówiła o tym kilkakrotnie, co jeszcze bardziej bolało proroka, gdyż myślał, że także i ona nie może z nim wytrzymać. W końcu, w gniewie obiecał, że jak Allah da mu zdrowie to wymierzy jej sto batów. I stało się, Hiob poprosił Boga o zdrowie i zaczął wracać do sił. Musiał jednak spełnić obietnicę, co było dla niego niezwykle trudne, gdyż żona była dobrą i cierpliwą kobietą, która okazywała mu swe oddanie. Allah uratował ją, objawiając prorokowi żeby zebrał sto kijów i wszystkimi uderzył tylko raz, a obietnica zostanie dotrzymana i dobra żona nie ucierpi
. Qur’an przedstawia to w surze 38/41-44.

10. Maria (Marjam)- matka Jezusa. Bardzo wywyższona w Islamie, gdyż Qur’an wspomina ją aż 39 razy. Tylko Prorok Muhammad wymieniany jest więcej razy. Cała sura nosząca nazwę Marjam jest jej poświęcona. W Qur’anie napotykamy historię Marii i wzmiankę o wysokiej pozycji, zajmowanej przez nią w Domu Islamu, zanim dokonało się rzeczywiste zwiastowanie narodzin Jezusa. Oto kilka wersetów poświęconych tej wiernej i czystej kobiecie:

„I oto powiedzieli aniołowie O Mario!

Zaprawdę, Bóg wybrał ciebie i uczynił cię czystą,

i wybrał ciebie ponad kobietami wszystkich narodów” 







(Qur’an 3/42. 

Allah wyniósł Marjam na najwyższą pozycję wśród kobiet. Nie stało się tak z  matką Proroka Aminą, ukochaną córką Fatimą, jego żoną Aiszą ani z żadną kobietą arabską.

Określając matkę Jezusa, Allah w Qur’anie powiedział:

„I tę, która zachowała swą czystość

My tchnęliśmy w nią nieco z Naszego Ducha.

I uczyniliśmy ją i jej syna znakiem dla światów”






(Qur’an 21/91)

oraz:

„I Marię, córkę Imrana,

która zachowa dziewictwo(...),

I ona potwierdziła słowa swego Pana i Jego ksiąg

i była wśród pokornych”





(Qur’an 66/12)

11. Żona Abu Lahaba. Um Dżamil, siostra władcy Kurajszytów Abu Sufjana i żona wuja Proroka - Abu Lahaba. Wraz ze swym mężem byli niewiernymi i prześladowali Proroka; rozrzucała ciernie na Jego drodze. Wspomina ich Qur’an w rozdziale 111
. Um Dżamil miała drogi łańcuch, który sprzedała na rzecz zwalczania Proroka i nowej wiary. Dlatego Qur’an mówi o sznurze z ognia jako karze za jej czyn.

12. Żony Proroka Muhammada. Żony Proroka Islamu nazwane są w Qur’anie „matkami wiernych.” Jest o nich mowa w surach 33 i 66. Allah poprzez Qur’an przekazał Prorokowi, aby pozwolił swym żonom wybierać, czy chcą zostać z wysłannikiem Boga i dzielić z nim trudy życia wynikające z jego misji, czy też wolą rozwód w godny sposób. Mówi Qur’an:

„O, Proroku!

Powiedz twoim żonom:

Jeśli pragniecie życia tego świata i jego ozdób,

to przybywajcie!

Ja wam pozwolę nacieszyć się i dam wam piękną    odprawę.

A jeśli pragniecie Boga, Jego Posłańca i siedziby     ostatecznej - to zaprawdę, Bóg przygotował nagrodę ogromną dla tych spośród was, które czynią dobro” 







(Qur’an 33/28-29)

Bez żadnego wahania wybrały niewygody życia, pozostawiając niektóre przywileje, dozwolone innym kobietom. Gdy dokonały wyboru, Allah pokazał sposób zachowywania się właściwy żonom Proroka, ponieważ ich wielka misja ma stanowić wzór dla wszystkich kobiet i dlatego muszą one okazywać więcej niż inne niewiasty cierpliwości i poświęcenia. Allah zagroził im, iż w razie popełnienia grzechu kara dla nich będzie podwojona, a gdy będą spełniać dobre uczynki wówczas czeka je podwójna nagroda. Mówi Qur’an:

„O żony Proroka! Którakolwiek z was popełni bezecność 

  jawną, to otrzyma karę podwojoną dwukrotnie.

A to jest dla Boga łatwe.

A która z was jest poddana Bogu i Jego Posłańcowi

oraz czyni dobro - My ją nagrodzimy dwa razy

i przygotujemy dla niej szlachetne zaopatrzenie (...).”







 (Qur’an33/30-34)

W nagrodę za ich wybór życia z Prorokiem Allah objawił, by Prorok więcej się nie żenił ani nie rozwodził z żadną ze swych żon:

„Ponadto nie wolno brać tobie innych kobiet,

ani też zamieniać je na żony,

chociażby zachwycała cię ich piękność” 




(Qur’an 33/52)


Bardzo zasłużoną dla Islamu żoną Proroka była Chadidża, pierwsza osoba przyjmująca Islam. Mówi Prorok o niej w hadisie:

„Wierzyła we mnie,  gdy ludzie nie wierzyli. Przyjęła mnie, gdy ludzie mnie odrzucili. Wierzyła w moje słowa, podczas gdy ludzie uznawali mnie za kłamcę. Bóg obdarował nasze małżeństwo potomstwem”
.
Chadidża jest jedną z najlepszych kobiet Raju.
 Zostało przekazane w hadisie, że anioł Gabriel powiedział Prorokowi: „Przekaż Chadidży pokój (pozdrowienie) ode mnie i od Allaha”
. Prorok powiedział: „najlepsze kobiety raju to: Chadiża Bint Chułajlid, Fatima Bint Muhammad, Maria córka Imrana oraz Asja Bint Muzahim, żona Faraona”
.

Druga żona Proroka, Aisza ma także ogromne zasługi dla Islamu i muzułmanów. Prorok powiedział o niej wiernym:

„Weźcie połowę waszej religii od niej”
. 

Przekazała 2210 hadisów Proroka. Jego przyjaciel, Abu Musa powiedział, że gdy po śmierci Proroka zdarzyły się jakiekolwiek problemy związane ze zrozumieniem niewłaściwym hadisów, to zwracano się do Aiszy i zawsze dysponowała odpowiednią wiedzą
. Była wielką znawczynią religii oraz innych dziedzin wiedzy. Hiszam Ibn Urła usłyszał od swojego ojca: „Nie widziałem osoby bardziej znającej się na religii, medycynie czy poezji od Aiszy”
.
11.2.
KOBIETY ZASŁUŻONE DLA ISLAMU ZA ŻYCIA


PROROKA


Należy tu wspomnieć wierną i ukochaną córkę Proroka - Fatimę, żonę czwartego kalifa Alego. Prorok otaczał szacunkiem swoje córki - tak powiedział o Fatimie: „Ona jest częścią mnie, a kto ją denerwuje ten denerwuje także mnie”
.

Um Salim (Al-Chumajsa'a Bint Malhan) była towarzyszką Proroka i żoną jego przyjaciela Abu Talha. Powiedział o niej Prorok: „Dano mi zobaczyć Raj. Widziałem w nim żonę Abu Talha”
. W tradycji pokazano, że tylko do niej Prorok często chodził w odwiedziny
.

Kolejna kobietą była Asma Bint Abu Bakr - córka najbliższego przyjaciela Proroka i pierwszego kalifa Abu Bakra. Prorok nazywał ją kobietą o dwóch pasach, ponieważ rozdarła swój pas na dwie części zawijając w jedną z nich zaopatrzenie dla Proroka i Abu Bakra, podczas ich emigracji do Medyny. Odgrywała ważną rolę polityczną w przeciwstawianiu się polityce Umajjadów. Jej postawa przeciwko tyranowi al-Hadżadżowi została omówiana w rozdziale „Rola kobiety w życiu politycznym”.


Kolejną sławną towarzyszką Proroka jest Hudżajma (Um ad-Darda'a). Nauczyła się wiele hadisów od męża (Abu ad-Darda'a) oraz od innych przyjaciół Proroka m.in. Salmana al-Farisiego, Ka'ab Ibn Asema, Abu Hurajra i matki wiernych Aiszy. Dzięki Allahowi i ogromnej wiedzy, znalazła się w gronie najwybitniejszych znawców hadisów Proroka. Została mistrzem wielu uczonych, wśród których byli: Dżubajr Ibn Nufair, Junus Ibn Majsara, Osman Ibn Hajjan. Dzisiaj mamy dostęp do zbiorów hadisów, relacjonowanych przez tych sławnych znawców: m.in. Muslima, at-Tirmidhiego, Abu Dałuda, Ibn Madżę, z których wiele przekazała Um Hudżajma. Miała też bardzo duży wpływ na ludzi. Sam kalif z dynastii Umajjadów, Abd al-Malik Ibn Marłan, systematycznie chodził na lekcje, które prowadziła w meczetach
.

Asma Bint Amis była żoną trzech wielkich przyjaciół Proroka - Dża'afara Ibn Abu Taliba, następnie Abu Bakra, a potem Alego. Przyjęła Islam już w Mekce, była bardzo odważna, zajmowała się literaturą
.

Niezwykłym jak na kobietę bohaterstwem odznaczyła się Um Attija uczestnicząca w siedmiu bitwach razem z Prorokiem.


Fatima Bint Kajs, o której powiedział wielki uczony Ibn Hadżar, że była osobą mądrą, ładną oraz znawczynią Qur’anu i hadisów
.
Przedstawiono tu tylko niektóre z najbardziej zasłużonych kobiet za życia Proroka, ale było ich oczywiście dużo więcej
.
11.3. NIEKTÓRE KOBIETY W HISTORII 
MUZUŁMANÓW

Aby praca ta nie stała się wykazem kobiet, przedstawmy tylko niektóre wybrane postaci z historii Islamu. Niech świadczyć to o wysokiej pozycji, jaką zajmowały w świecie nauki.


Jedną z nich była Karima Bint Ahmad al-Maruzyja, komentatorka najważniejszego zbioru po Qur’anie, czyli ,,Sahih” al-Buchariego. Znany tłumacz Ibn Hażadr al-Askalani, który także komentował ten zbiór, docenił jej egzemplarz egzegezy. Jest on bardzo ceniony przez muzułmanów
.

Inną wybitną kobietą z drugiego pokolenia muzułmanów była Hafsa Bint Syrin. w wieku lat dwunastu znała ona Qur’an na pamięć. Powiedział o niej Ijas Ibn Muałija: „Nie widziałem nikogo, kto byłby lepszy w sprawach nauki od niej”
. Sam al-Buchari zebrał wiele hadisów od kobiet, m.in. od od Karimy al-Hoduryja, at-Tanuchyja i wielu innych
.

Fatima Bint al-Abbas za panowania Abbasydów była określana jako muftija - uczona wydająca opinie prawne, pokorna nauczycielka, uczona, sufistka.


Fatima Bint Muhammad al-Finari (Um al-Banin), pochodząca z Kajrałan bogata kobieta, zamieszkała później w Karałijjin (dzisiejszy Fass w Maroku) zbudowała meczet, który odgrywał dużą rolę w życiu społeczności muzułmańskiej. Stał się kulturowym, społecznym, politycznym i religijnym centrum. Z czasem przekształcił się w najstarszy uniwersytet w świecie muzułmańskim
.

Z poetek i literatek za panowania Abbasydów należy wymienić Aiszę Bint Ahmad, Fadl al-Madina, Hassanę at-Tamimyja, Aliję Bint al-Mahdi oraz Taladę ad-Dałanyja
. Historycy Islamscy wymienili dziesiątki uczonych kobiet w różnych wiekach. Na przykład Nafisa Bint Abu Muhammad miała swoją szkółkę, w której nauczała. A kiedy imam asz-Szafi'i przybył do Egiptu, usłyszał od niej hadisy Proroka
. Do nauczycielek wielkiego interpretatora Ibn Hajjana należą Moenisa al-Ajjubija, siostra sprawiedliwego króla Ajjubidów, brata Saladyna, oraz Szamijja Bint al-Hafiz i Zajnab Bint Abd al-Latif. Imam al-Hafiz az-Zahabi (zm. 748 r. hidżry) napisał encyklopedię, w której wymienił swych nauczycieli i uczonych religijnych. Wśród nich było 120 kobiet nauczycielek, niektóre z nich miały tytuły naukowe
.

Kobieta w historii muzułmanów miała znaczny wpływ na politykę, szczególnie w czasach Abbasydów. Przykładowo, Szadżarat ad-Dor - królowa Egiptu podczas panowania Abbasydów ciesząca się poważaniem u swego ludu oraz Arła Bint Ahmad, królowa Jemenu, która została nazwana „al-hurra as-salihija - wolna wierna”
. Także w Andaluzji kobiety wyróżniały się w wielu dziedzinach nauk ścisłych i humanistycznych
.

Jest prawdą, iż kobiety w całej historii Islamu nie dokonały wielkich odkryć czy wynalazków. Stało się tak ze względu na wojowniczy charakter życia ówczesnego społeczeństwa. Pomimo tego wiele kobiet wyróżniało się wiedzą z inspiracji i zachęty religii islamskiej.

Rozdział 12

EMANCYPACJA

12.1.
Wstęp


Wbrew zasadom religii, pozycja kobiety w świecie Islamskim uległa okrutnej degradacjii, a ona sama została poniżona i pozbawiona podstawowych praw. Nie pozwalano jej się kształcić, wydawano wbrew woli za mąż, odebrano prawo do dziedziczenia, traktowano jako drugorzędną, niekompetentną osobę, a na koniec uwięziono w domu bez możliwości kontaktów ze światem zewnętrznym. Poziom ograniczenia prawa wahał się w zależności od poziomu wiary i wiedzy o zasadach Islamu
;
. Stało się to najbardziej widoczne pod koniec istnienia kalifatu osmańskiego. Często kobieta była narzędziem mężczyzny, jej rola ograniczała się do rodzenia i zaspokajania mężczyzny, nie mogła decydować w jakichkolwiek ważniejszych sprawach
. 


W tym samym czasie kobieta europejska, (szczególnie francuska) wychodziła triumfalnie z bitew na rzecz emancypacji i odzyskiwała wiele podstawowych praw. Sytuacja ta zainspirowała niektórych mężczyzn i kobiety do rozpoczęcia podobnej walki w świecie Islamu
.

Szereg publicystów i działaczy wzywało do emancypacji kobiety na wzór Islamski, tzn. przy zachowaniu ubioru muzułmańskiego i przestrzeganiu zasad dotyczących kontaktów z mężczyzną. Było to wzywanie do właściwego praktykowania zasad religii. Znaczny udział w tym miał Islamski uczony Muhammad Abduh
.
12.2.
EMANCYPACJA W ŚWIETLE ISLAMU

Według myślicieli muzułmańskich w Islamie nie ma żadnej kwestii ograniczającej wolność kobiety, o którą mogłaby ona walczyć
. Istotnym problemem jest oddalanie się społeczeństw od prawdziwych zasad religii, co powoduje zacofanie muzułmanów w różnych dziedzinach życia. Natomiast poniżenie kobiety i odebrania należnego jej statusu, stanowi jeden z aspektów tego zacofania. Pozycję kobiety we wszystkich krajach Islamskich należałoby zmienić na lepszą, a odpowiednie rozwiązanie tej kwestii musiałoby wziąć swe korzenie z nauki Islamu
. Problem nie dotyczy jedynie kobiety, lecz całego społeczeństwa. Jeśli chodzi o ubiór muzułmanki to nakazany jest on przez Boga, a nie przez mężczyznę. Protestując przeciwko rozkazom Boga odchodzi się od religii, ponieważ mówi Allah w Qur’anie:

„Kiedy zdecydował Bóg i Jego Posłaniec jakąś sprawę,

to nie godzi się ani wierzącemu, ani wierzącej,

aby mieli inny wybór w tej sprawie” 







(Qur’an 33/36)


Islam był pierwszym systemem, który zmienił i wyniósł na najwyższe i najszlachetniejsze poziomy społeczną rolę kobiety, będąca w tym systemie religijnym równa mężczyźnie. Ustanowił, że narodziny dziewcząt nie są wstydem, lecz powodem do osiągnięcia Raju. Wierna kobieta stała się darem, o którym miałby mężczyzna marzyć. Traktowanie niewiast stało się kryterium szlachetności. Muzułmanka mogła samodzielnie pomnażać swój majątek, rozwijać się naukowo i duchowo. Islam gwarantuje kobiecie zachowanie jej praw nawet, jeśli wymagałoby to użycia siły ze strony państwa Islamskiego
. 


Kobieta jest tu odprzedmiotowiona, stanowi bowiem istotę wielką, szanowaną i docenianą, która posiada nieprzebrane bogactwo miłości, czułości i miłosierdzia - cechy nierzadko obcej mężczyźnie charakteryzującego się na ogół twardością, stanowczością i surowością. Allah nadał jej subtelną duszę i obdarzoną wielką emocjonalnością, aby mogła dokonać najtrudniejszego i najpoważniejszego zadania we wszechświecie, jakim jest wychowanie oraz odpowiednie przygotowanie nowego pokolenia do trudnej i niebezpiecznej podróży: ludzkiego życia. Obejmuje to cały proces dojrzewania, w którym następuje kształtowanie cech psychicznych, intelektualnych i duchowych, gdzie krystalizuje się osobowość człowieka. Islam patrzy na kobietę z należnym jej szacunkiem, doceniając tkwiące w niej szlachetne przymioty
.
12.3.
PUNKT WIDZENIA ISLAMU NA ZACHODNI WZORZEC EMANCYPACJI


Kobieta w swej historii była często wykorzystywana i poniżana fizycznie, jak i psychicznie
. W Europie doszło do tego, że rozważano czy kobieta ma duszę czy nie? A jeżeli ma, to ludzką czy zwierzęcą? Zakładając, że ma ludzką duszę, to jaka jest jej społeczna pozycja w stosunku do mężczyzny? Czy urodziła się jako niewolnica dla niego,  a może zajmuje trochę dogodniejszą pozycję od niewolnika?


Po długim okresie cierpień i poniżenia, w Europie nastąpiła rewolucja przemysłowa, a wraz z nią zaczął się dla kobiet bardzo trudny okres. Życie rodzinne zostałe zniszczone, kobiety oraz dzieci zmuszone do ciężkiej pracy w fabrykach. Prawie każdy pracował i zarabiał na swe utrzymanie. Doprowadziło to do osłabienia więzi międzyludzkich i do całkowitej dezintegracji życia rodzinnego. Najbardziej musiała za to zapłacić kobieta. Choć pracowała ciężej niż kiedykolwiek dotąd, opłacana była gorzej niż mężczyzna  pracujący na takim samym stanowisku
.

Jednakże znaleźli się ludzie, którzy nie mogli spokojnie patrzeć na niesprawiedliwe postępowanie w stosunku do słabszych. Walczyli międzyludzkich.in. przeciwko okrucieństwom czynionym dzieciom. Wynikiem tego było stopniowe podwyższanie wieku zatrudnianych, zwiększanie płac oraz skracanie czasu pracy. Jednakże kobiety dalej pozostawały bez żadnego przywódcy, walczącego o ich prawa. Ich nieunikniona rewolucja przerwała trwające wieki niesprawiedliwość i nierówność
. Według zwolenników islamskiego systemu życia poniżana i wykorzystywana kobieta zachodnia ma prawo protestować przeciwko odbieraniu jej praw, gdyż była i nadal jest wykorzystywana fizycznie i psychicznie.


Cóż bowiem otrzymała kobieta w rezultatacie swej walki? Często jest ona wykorzystywana seksualnie i emocjonalnie. Kontakty rodzinne i międzyludzkie są zniszczone. Będąc w ciąży wielokrotnie zostaje porzucona przez mężczyznę i sama wychowuje dziecko oraz rozwiązuje liczne problemy. Natomiast jako żona wraca zmęczona z pracy do domu, by wywiązać się z trudnych obowiązków matki i gospodyni. Zarobionych przez siebie pieniądzy nie przeznacza na osobiste wydatki, lecz w większości na utrzymanie domu. Często nie zarabia tyle, co mężczyzna na równorzędnym stanowisku. Jako pracująca matka zbyt mało czasu poświęca swym dzieciom, zaniedbuje je i dlatego później one nie znajdą dla niej czasu
. Nie należą do rzadkości sytuacje, że własne dzieci oddają rodziców do domu starców. Zdarza się, że charakter wykonywanej pracy wymaga ignorowania zasad moralnych i jest sprzeczny z kobiecą naturą. Reasumując, fizycznie przemęczona, zachodnia kobieta utraciła swoją kobiecość, wyrzekła się nawet naturalnej potrzeby posiadania rodziny i dzieci oraz opieki nad nimi
. Właśnie dlatego stała się niewolnicą krzywdzących i niesprawiedliwych obyczajów. 


Europejska myśl emancypacji w ocenie muzułmanów to droga do zniszczenia całego społeczeństwa. W imię wolności otwarto drzwi dla nieograniczonych kontaktów damsko-męskich
. Tak więc mężczyźni i kobiety często nie mają żadnych moralnych skrupułów, gdy chodzi o zaspokojenie potrzeb seksualnych
. W pracy, na ulicy, w szkołach, w instytucjach i w innych miejscach kobieta znalazła się obok obcego mężczyzny, a to nie mogło obejść się bez katastrofalnych konsekwencji
.

W imię emancypacji, prowadzenie domu i wychowywanie dzieci stało się dla kobiety więzieniem, świadectwem zacofania, ciemnoty, określonym jako dyktatura mężczyzn. Wstydzi się, gdy pozostaje w domu zajmując się wychowywaniem dzieci i prowadzeniem gospodarstwa domowego
. Dlatego nawet po urodzeniu dziecka nie zaprzestaje pracy zawodowej oddając je najpierw do żłobka, a potem do przedszkola. Wpływa to negatywnie zarówno na poziom tego wychowania, jak i na psychikę dzieci. Zmniejszyła się liczba urodzeń, ponieważ posiadanie więcej niż jednego dziecka okazało się zbędne
. 


Wartości rodzinne zastąpiono korzyściami materialnymi. Jeśli nie chcą brać na siebie odpowiedzialności za wychowanie dzieci lub boją się pogorszenia stanu majątkowego, to kobieta usuwa ciążę. Aborcję stosuje się coraz częściej, ale najrzadziej ze względów zdrowotnych
. W ten sposób rozumiana wolność zmusiła kobiety do współzawodnictwa z mężczyznami na wielu płaszczyznach ludzkiego życia, nie pomijając dodatkowej odpowiedzialności, za dom.


I choć w imię emancypacji kobieta zatraciła wiele ze swych atrybutów nie uzyskała przecież upragnionego zrównania z mężczyzną. Swym postępowaniem nie wzbogaciła własnej natury, lecz męską, podkreślając to np. poprzez ubiór. Domniemana wolność i nieskrępowane kontakty z mężczyznami doprowadziły do przesadnej swobody seksualnej, niszczącej najsilniejsze więzi rodzinne i międzyludzkie. W efekcie małżeństwa zawierane są w coraz późniejszym wieku lub całkowicie się z nich rezygnuje, skoro kontakty seksualne i tak są dostępne bez przeszkód. Zwiększyła się liczba nieślubnych dzieci, które zapełniły domy dziecka, wzrosła liczba rozwodów i zachowań patologicznych. To wszystko ma katastrofalne skutki dla rozwoju psychicznego nowych pokoleń. I dlatego nie dziwi fakt zwiększającej się liczby morderstw, kradzieży, rozbojów, szerzenia się narkomanii, alkoholizmu, dewiacji seksualnych itp
. 


Wszelkie działania w imię dziwnie rozumianej wolności, świadczą o zaniku moralności w życiu kobiety, rodziny i całego społeczeństwa. Czystość, wstydliwość, honor, uczciwość ustępują przed nowym modelem nazywanym „kobieta wyzwolona”. Oznacza to dominację materializmu i rozwiązłość seksualną. W zapomnienie odchodzą wyższe wartości
. 
Zachodnia kobieta, tylko z nazwy wolna, zdaniem muzułmanów jest godna pożałowania. Najwyższe stanowiska sprawują mężczyźni, oni w większości przypadków są dyrektorami, kierownikami, członkami parlamentów, ministrami.


Jeśli chodzi o korzyści, jakie Europejka otrzymała w wyniku emancypacji należy zauważyć, że aby osiągnąć chociaż część tego, co ma muzułmanka musiała ona wylać dużo potu, łez, a niekiedy i krwi. Islam zaś nadawał te prawa dobrowolnie i konstruktywnie, nie ulegając tu jakimkolwiek naciskom, koniecznościom gospodarczym ani też wzajemnym konfliktom między ludźmi. Podszedł do tego zagadnienia z uznaniem i zrozumieniem dla wiecznych praw i sprawiedliwości, realizując je w praktyce, a nie w sferze iluzji.


Kobieta jest równa mężczyźnie, lecz ich obowiązki i prawa są odmienne, zgodne z naturą płci. 
Tak więc, prawdziwa muzułmanka jest bardziej szanowana będąc dzieckiem, dziewczynką, a potem żoną i matką
. Jest dumna z wyższości i doskonałości islamskiego systemu, który ją ochronił oraz wyraża smutek z powodu krzywdzonej siostry w Europie, Ameryce i innych rejonach świata.


Przedstawienie muzułmanki przez zachodnich pisarzy i media, jako istoty poniżanej i prześladowanej jest jawnym zafałszowaniem rzeczywistości, realnej oceny natury ludzkiej i potrzeb cywilizacji. Zachodni punkt widzenia na muzułmankę wywodzi się z zupełnie mylnego wyobrażenia i stereotypu. Islam rozdzielając prawa i obowiązki, chroni społeczeństwo przed wszelkimi chorobami cywilizacyjnymi.

Rozdział 13

LISTA WYBRANYCH HADISÓW PROROKA DOTYCZĄCYCH KOBIET I ŻYCIA MAŁŻEŃSKIEGO


Wśród muzułmanów szacunek dla kobiety nie jest działaniem na pokaz. To wielka nauka trwająca od początku ery Islamu. Nauka Proroka, będąca obowiązkiem każdego muzułmanina, w każdym czasie i każdym miejscu, nie może być czymś niezauważalnym dla każdego szukającego prawdy o Islamie. Od czternastu wieków tkwi ona w sercach muzułmanów i nigdy nie przeminie. Spójrzmy więc, na słowa i czyny Proroka oczami szukającego prawdy, a nie tego, który oddala się od niej.

Hadis nr 1
Prorok powiedział: „Każdy z was jest opiekunem i każdy jest odpowiedzialny za swoich podwładnych. Władca jest opiekunem, mężczyzna jest opiekunem swej rodziny, kobieta jest opiekunką domu, męża i dzieci. Tak więc, każdy z was jest opiekunem i każdy jest odpowiedzialny za podwładnych.”.






 Relacjonował al-Buchari.
Hadis nr 2
Prorok powiedział :”Allahu! Bardzo przestrzegam (uharrydż) przed marnotrawieniem (zgubieniem) prawa dwóch słabych - sieroty i kobiety”.

 Relacjonował an-Nisai, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 106].

Hadis nr 3
Prorok powiedział: „Kobiety są rodzonymi siostrami mężczyzn”.


 Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud oraz at-Tirmidhi.
Hadis nr 4
Prorok powiedział: „Ktokolwiek będzie miał dwie dziewczynki i będzie dobry dla nich jak długo u niego pozostaną - dostanie się przez nie do raju”.




 Relacjonowali al-Hakim i Ibn Madża.

Hadis nr 5
Prorok ustanawia: „Ktokolwiek ma trzy córki lub trzy siostry i pozostanie cierpliwy dla ich potrzeb i problemów, tego Allah wynagrodzi rajem za jego litość dla nich”. Wówczas pewien mężczyzna spytał Proroka: ,,A jeśli ma dwie córki lub siostry?'' Prorok rzekł: „I dwie też”, a inny spytał: ,,A jeśli jest jedna?” Prorok rzekł: „Jedna też”.









Relacjonował al-Charaiti.
Hadis nr 6
Powiedział Prorok: „Ktokolwiek będzie doświadczony dziewczynkami i będzie dobry dla nich, to one będą dla niego zasłoną od ognia (piekła)”

Relacjonowali al-Buchari i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 105].

Hadis nr 7
Prorok powiedział: „Ktokolwiek wychowuje i utrzymuje (a'al) dwie dziewczynki, aż do dojrzałości, to przyjdzie w dniu sądu ostatecznego on i ja- tu Prorok splótł ze sobą palce obu dłoni”

Relacjonowali al-Buchari i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 105].

Hadis nr 8
Prorok powiedział: „Jeśli jakikolwiek mężczyzna będzie miał niewolnicę i będzie ją dobrze kształcił, wychowa w najlepszy sposób, a następnie wyzwoli ją i pojmie za żonę, to będzie miał podwójne wynagrodzenie”.






  Relacjonował al-Buchari.

Hadis nr 9
Prorok powiedział: „Fatima jest częścią mnie, a kto ją denerwuje 

ten denerwuje także mnie” 


Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 10
I przyszła Fatima(...).A kiedy Proroka ją zobaczył, to wstał i rzekł: ,,Witam cię córko. Dał jej siedzić po prawej lub lewej swojej stronie. 





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 11
Prorok modlił się trzymając swoją wnuczkę. Gdy wykonywał skłon na ziemię stawiał ją, i podnosił, kiedy wstawał”. 





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 12
Prorok powiedział: „Bądźcie dobrzy dla swoich rodziców, a wasze dzieci będą dobre dla was. Bądźcie czyści, a wasze kobiety będą czyste”.






Relacjonował at-Tabari
Hadis nr 13
Pewnego razu spytano Proroka, kto jako pierwszy jest godny przyjaźni, a on odpowiedział: „Twoja matka”, zapytany kto jeszcze, odparł: „Twoja matka”, pytany po raz trzeci kto następnie, rzekł: „Twoja matka”. Dopiero za czwartym razem Prorok odpowiedział: „Ojciec”.





Relacjonował al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 14
Prorok spytał pewnego mężczyzny, który chciał iść na dżihad: „Czy twoja matka żyje?” Mężczyzna odpowiedział: Tak. Prorok rzekł: „Towarzysz jej, gdyż raj jest u jej nóg”.



Relacjonował Ibn Madża, an-Nisai oraz al-Hakim
Hadis nr 15
Prorok uważa za największe z grzechów dodawanie Allahowi współtowarzyszy, nieposłuszeństwo i zło okazywane rodzicom, oraz mówienie i poświadczenie fałszu.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 16
Prorok powiedział: „Bądźcie dobrzy dla kobiet”.


Relacjonował al-Buchari
Hadis nr 17
Wysłannik Allaha bardzo szanował swoją wychowawczynię Um Ajman oraz matkę (mamkę) Halimę as-Sa'adija, dla której rozłożył swój ubiór, by mogła na nim usiąść, a ludzi mówili - to jest jego matka, która go karmiła.






Relacjonował Abu Dałud.

Hadis nr 18
Gdy Prorok pewnego razu widział kobiety z dziećmi, wstał i tak powiedział: „Na Allaha! Jesteście z najbardziej miłowanych przeze mnie ludzi” - powtórzył te słowa trzy razy.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 19
Prorok powiedział: „Najlepsi spośród was, to najlepsi dla swych rodzin, a ja jestem najlepszy dla swej rodziny”.




Relacjonowali Ibn Madża

Hadis nr 20
Prorok powiedział: „Nie uzna raju każdy zarozumiały, twardy i niemiły dla swej rodziny”







Relacjonował Abu Dałud

Hadis nr 21
Abu Hurajra powiedział, że Prorok rzekł: „Dbający o potrzeby wdowy i biednego jest jak walczący na drodze Allaha (mudżahidin)”. Abu Hurajra dodał: I mi się zdaję, że powiedział także: „I jak modlący się nocą bez znudzenia i jak poszczący bez przerwy”.




Relacjonowali al-Buchari i Muslim.
Hadis nr 22
Pytano Aiszę, żonę Proroka, co robił On będąc w domu. Aisza odpowiedziała: „Służył swej rodzinie”.




[Relacjonował al-Buchari].

Hadis nr 23
Tradycja podaje, że Prorok sam doił kozy oraz obsługiwał sam siebie.

[Relacjonował Ahmad, [M. al-Albani, „al-Ahadis as-sahiha”, hadis nr 671].

Hadis nr 24
Prorok samodzielnie szył swe ubrania oraz naprawiał buty.

Relacjonował Ahmad, [„Sahih al-dżami'e as-saghir”, hadis nr 4813].

Hadis nr 25
Wysłannik Allaha powiedział: „Małżeństwo stanowi moją tradycję, ktokolwiek pokocha moją naturę, niech postępuje według mojej tradycji”






Relacjonował Abu Ja'ala.

Hadis nr 26
Powiedział Wysłannik Muhammad: „Na Allaha, jestem najbardziej bogobojny spośród was, najbardziej cnotliwy, lecz ja poszczę i jem, modlę się i śpię, żenię się z kobietami, to moja tradycja, ktokolwiek zaniecha mojej tradycji, ten nie jest jednym z nas”




Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 27
Prorok powiedział: „Ktokolwiek spośród was będzie miał możliwość, ten niech się żeni, a kto nie będzie mógł to niech pości, gdyż to oddali go od grzechu”.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 28

Kiedy zostały objawione następujące wersety Qur’anu mówiące: „A tym, którzy zbierają złoto i srebro, a nie rozdają ich na drodze Boga - obwieść karę bolesną! W dniu, kiedy te metale będą rozpalone w ogniu Gehenny i będą napiętnowane nimi ich ciała, ich boki i grzbiety i „Oto co zebraliście dla siebie. Zakosztujcie więc tego, co zebraliście” (9/34,35) Wtedy przyjaciele Proroka zapytali go co jest najlepszym pieniądzem. Prorok odpowiedział im: „Wzywający Allaha język, chwalące Allaha serce oraz wierna żona pomagająca w sprawach wiary”




Relacjonowali Ibn Madźa, i at-Tirmidhi.

Hadis nr 29
Prorok powiedział: „Życie jest zaopatrzeniem, którego najlepszym towarem jest wierna kobieta”.






Relacjonował Muslim.

Hadis nr 30
Prorok powiedział: „Z kobietą żeni się ze względu na jej majątek, piękność, pozycję rodzinną oraz poziom jej wiary. Wybierz wierną, a wygrasz”.





Relacjonował al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 31
Prorok powiedział: „Najlepsza kobieta to ta, na którą jeśli spojrzysz to cię zadowola, a jesli coś jej każesz to jest posłuszna, a gdy będziesz nieobecny, to ochroni siebie i twój majątek.






Relacjonował an-Nisai.

Hadis nr 32
Prorok powiedział: „Jeśli przyjdzie do was ten, którego wiara i moralność zadawalają was, to żeńcie go. Jeżeli tego nie uczynicie, to stanie się pokusa  na ziemi i wielka rozpusta”.






Relacjonował at-Tirmidhi.

Hadis nr 33
Prorok powiedział: „Ktokolwiek wydaje swą szlachetną córkę za rozpustnika, ten odcina jej więzy rodzinne (rahm)”.






Relacjonował Ibn Hibban.

Hadis nr 34
Prorok powiedział: „Nie uzna raju zrywający”.(czyli zrywający więzy rodzinne).
 

Relacjonował al-Buchari i Muslim.
Hadis nr 35
Prorok powiedział: „Muzułmanin jest bratem innego muzułmanina(...)Nie wolno mu zaręczać się z narzeczoną swego brata chyba, że tamten zerwie zaręczyny”.





Relacjonowali Muslim i Ahmad.

Hadis nr 36
Prorok powiedział: „Jeśli ktoś się zaręczy z kobietą to nie ma grzechu jeśli spojrzy na nią. Patrzy się dla narzeczeństwa nawet, gdy ona o tym nie wie”.






Relacjonował Ahmad.

Hadis nr 37
Prorok powiedział: „Nie ma małżeństwa bez opiekuna”.

Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, at-Tirmidhi, Ibn Hibban i al-Hakim.

Hadis nr 38
Prorok powiedział: „Nie ma małżeństwa bez opiekuna i dwóch sprawiedliwych świadków”.

Relacjonował ad-Darkatni, [Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 57].
Hadis nr 39
Ibn Abbas powiedział: Przychodziła do Proroka dziewica niewolnica skarżając, że jej ojciec zmusił ją do małżeństwa. Wówczas Prorok dał jej wybór anulowania aktu małżeńskiego.

Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, Ibn Madża i ad-Darkatni.

Hadis nr 40
Prorok powiedział: „Najbardziej błogosławione małżeństwo, to najmniej kosztowne”.






Relacjonował Ahmad.
Hadis nr 41
Prorok powiedział: „Warunek, który ma pierwszeństwo przy dotrzymaniu, to ten dotyczący małżeństwa z kobietami”.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 42
Prorok powiedział: „Nie wolno żenić się z kobietą kosztem rozwodu z inną kobietą”.









Relacjonował Ahmad.

Hadis nr 43
Prorok powiedział: „Spośród najgorszych ludzi, najniższą pozycję u Allaha w dniu sądu ostatecznego będzie miał mężczyzna, który mówi z żoną w tajemnicy, a potem idzie i opowiada o jej sekrecie”.





Relacjonowali Muslim i Abu Dałud.

Hadis nr 44
Prorok powiedział: „Jeśli wydano dinara w drodze Allaha, dinara na uwolnienie niewolnika, dinara na biedaka, dinara na swoją rodzinę, to największe wynagrodzenie jest za dinara wydanego na rodzinę”.






Relacjonował Muslim.

Hadis nr 45
Prorok powiedział: „Wystarczającym grzechem dla mężczyzny jest, gdy zostawia tych, których utrzymuje”.






Relacjonował an-Nisai.
Hadis nr 46
Prorok ustanawia, że jeśli kobieta daje jałmużnę z majątku męża bez marnotrawienia jego majątku, otrzymana wynagrodzenie ona i mąż, do którego należy majątek.




Relacjonowali  al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 47
Prorok powiedział: „Modlitwa, modlitwa oraz ci, którymi zawładnęły wasze prawice (niewolnice) ((...)) nie obciążajcie ich ponad granice ich wytrzymałości. Allah, Allah co do kobiet, one są brankami w waszych rękach, wzięliście je w depozyt od Allaha i ożeniliście się z nimi na podstawie słowa Allaha”.




Relacjonowali an-Nisai i Ibn Madźa. 

Hadis nr 48
Żony Proroka dyskutowały z nim. Zdarzało się nawet, że któraś z nich oddalała się od niego na cały dzień aż do nocy.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 49
Aisza spytała Proroka, swego męża: „Który z ludzi ma najwięcej praw do kobiety?”, Prorok odpowiedział: „Jej mąż”. Spytała się jeszcze: „Kto ma najwięcej praw do mężczyzny?” i w odpowiedzi usłyszała: „Jego matka”.






Relacjonował al-Hakim.

Hadis nr 50
Prorok powiedział: „Jeżeli kobieta modli się pięć razy dziennie, będzie pościć w ramadanie, zachowuje swoją czystość i będzie posłuszna swojemu mężowi, to zostanie jej powiedziane: „Wejdź do raju z jakiej bramy zechcesz”.




Relacjonowali Ahmad i at-Tabarani.

Hadis nr 51
Prorok powiedział: „Jeśli mężczyzna wezwie żonę do swego łóżka, a ona jemu odmówi i on zaśnie zagniewany, wówczas aniołowie przeklną ją aż do rana”.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim.

Hadis nr 52
Prorok powiedział w pożegnalnej pielgrzymce: „Bądźcie dobrzy dla kobiet, gdyż one są u was brankami(...) jeśli  one czynią nieposłuszeństwo widoczne to pozostawiajcie je w łożach i bijcie je w sposób nieszkodliwy, a jeśli są wam posłuszne to nie stosujcie względem nich przemocy”.




Relacjonował Ibn Madźa i at-Tirmidhi.

Hadis nr 53
oraz powiedział: „(...) nie wolno bić po twarzy, ubliżać a oddalać się od niej tylko w domu”



Relacjonowali Abu Dałud, Ahmad i an-Nisai
Hadis nr 54
Aisza powiedziała: „Nigdy Prorok nie uderzył swojej kobiety, ani swego służącego”.

Relacjonował an-Nisai, [as-San'ani, „Subul as-salam, tom 3, str. 166]
Hadis nr 55
Pewnego razu Prorok rzekł: „Nie bijcie niewolnic Allaha (kobiet)”. Po pewnym czasie przyszedł do niego Omar Ibn al-Chattab i powiedział, że kobiety sprzeciwiały się mężom, były nieposłuszne. Wówczas Prorok zezwolił na bicie żon, gdy zawiodą wcześniej wymienione sposoby postępowania. Po pewnym czasie zjawiły się u Proroka kobiety skarżąc się na mężów, a on zwrócił się do mężczyzn: „Przychodziło do domu Muhammada wiele kobiet oskarżających swych mężów, tacy nie są najlepsi spośród was”.






Relacjonował Abu Dałud.

Hadis nr 56
Prorok powiedział: „Kazałem wam, abyście oddalili się od kontaktów seksualnych podczas okresu miesięcznego, a nie oddalili je z domu.




ar-Razi, „at-Tafsir al-kabir”.

Hadis nr 57
Prorok powiedział: „Kontakt seksualny każdego z was ze swoją żoną jest jak jałmużna”. Przyjaciele zapytali: ,,O Wysłanniku Allaha, czy kiedy jeden z nas ma kontakt seksualny ze swoją żoną, to czy będzie wynagrodzony?'' Prorok odpowiedział: „A gdyby cudzołożył, czy nie zostałby ukarany? - Dlatego czyniąc to legalnie zostanie wynagrodzony”.






Relacjonował Muslim.

Hadis nr 58

Prorok powiedział: „Jeśli ktoś ma dwie żony i skłania się ku jednej z nich bardziej, niż ku drugiej, to w dniu Sądu Ostatecznego przyjdzie z wykrzywioną jedną połową ciała”.

Relacjonowali Abu Dałud, Ibn Madża, at-Tirmidhi oraz Ibn Hibban, [Abd Allah Naseh Olłan, „Ta'adud az-załdżat fil-Islam łal-hikma min ta'adud azładż an-nabij”, str. 44]. 

Hadis nr 59
Prorok powiedział zniechęcając do rozwodów: „Najbardziej znienawidzoną rzeczą przez Allaha, która jest dozwolona człowiekowi - to rozwód”.




 Relacjonowali Abu Dałud i al-Hakim
Hadis nr 60
Rzekł także: „Niech wierny nie nienawidzi wiernej, jeśli nienawidzi pewnej cechy jej charakteru, skoro inna go zadowala”




Relacjonowali Muslim i Ahmad.

Hadis nr 61
Do Proroka przyszła pewna kobieta i rzekła: „Na Boga nie mam do Sabita (do męża) żadnych zastrzeżeń w sprawach religii czy moralności,(...), ale nienawidzę go”. Wtedy Prorok spytał ją: „czy oddasz mu jego ogród?” (który był jej as-sadak). Kobieta odpowiedziała: „Tak(...)” Usłyszawszy to Prorok nakazał jej mężowi, aby odebrał ogród i nie żądał niczego więcej”.


 Relacjonowali al-Buchari, Ibn Madża oraz an-Nisai.

Hadis nr 62
Prorok powiedział: „Ktokolwiek rozdzieli matkę z jej dzieckiem tego Allah rozdzieli z jego ukochanymi w dniu Sądu Ostatecznego”.




Relacjonowali Ahmad i at-Tirmidhi.

Hadis nr 63
Po upływie siedmiu lat dla chłopca i dziewięciu dla dziewczynki dziecko ma prawo wyboru, z którym z rodziców chciałoby pozostać (po rozwodzie). Prorok powiedział pewnemu  dziecku: „To jest twój ojciec, a to twoja matka, weź za rękę któregoś z nich”. Wtedy dziecko wzięło za rękę matkę i ona je odebrała.






Relacjonował Abu Dałud.

Hadis nr 64
Prorok powiedział: „Nie ma bardziej szkodliwej pokusy dla mężczyzny, niż pokusa ze strony kobiet”.





 Relacjonował Muslim, nr 2741.

Hadis nr 65
Prorok powiedział: „Życie jest ładne, piękne i Allah uczynił was następcami na ziemi i będzie patrzył na wasze czyny. Bójcie się Allaha i oddalajcie się od pokus kobiet. Zaprawdę, pierwsze pokuszenie ludu Izraela było za sprawą kobiet”.





 Relacjonował Muslim, nr 2742.

Hadis nr 66
Prorok powiedział: „Wstydliwość i wiara są ze sobą połączone i jeśli jedno z nich zanika to drugie także zanika”.



 Relacjonował al-Hakim, 1/22
Hadis nr 67
Prorok powiedział: „Oczy cudzołożą, a ich cudzołóstwem jest spojrzenie”.


Relacjonowali al-Buchari 14/305 oraz Muslim 8/52.

Hadis nr 68
 Prorok rzekł: „Spojrzenie jest zatrutą strzałą ze strzał Iblisa, kto w obawie przed Allahem odrzuci złe spojrzenie, ten pozna w sercu piękny smak wiary.

Wymienił at-Tabarani, [Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-Islam”, str. 84].

Hadis nr 69
Prorok powiedział do Asmy, córki Abu Bakra: „O Asmo! Jeśli kobieta będzie miała okres miesięczny, to nie wypada, by widoczne było u niej, oprócz tego - tu Prorok wskazał na swoją twarz i dłonie”.


 Relacjonował al-Bihiki 2/226 oraz Abu Dałud 2/182.

Hadis nr 70
Prorok powiedział: „W późniejszym czasie w moim społeczeństwie będą kobiety ubrane, a jednocześnie nieubrane, ich głowy będą stojące jak garby wielbłądów. Przeklinajcie je, gdyż są one przeklęte” oraz dodał w innym hadisie:” One nie uznają raju, ani nie zaznają jego zapachu”.





 Relacjonował at-Tabarani 232
Określenie „ubrane a jednocześnie nieubrane” oznacza ubranie z cienkich, prześwitujących materiałów, nie kryjących kształtów ciała, będących ubiorem jedynie z nazwy

Hadis nr 71
Prorok przeklął mężczyzn, którzy ubierają jak kobiety i kobiety noszące męskie szaty.

 Relacjonowali Abu Dałud 4/181, Ahmad 2/325 oraz Ibn Madża 2/325.

Hadis nr 72
Prorok powiedział: „Nie jest z nas ta, która upodabnia się do mężczyzny, ani ten, który upodabnia się do kobiety”.






 Relacjonował Ahmad 2/199.

Hadis nr 73
Pewnego razu Prorok trzymając w lewej ręce złoto, a w prawej jedwab i powiedział: „To jest zabronione mężczyznom mego społeczeństwa”.

 Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, an-Nisai, Ibn Hibban oraz Ibn Madża, [Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-Islam, str. 81].

Hadis nr 74
Prorok powiedział: „Jeśli któraś z was pójdzie do meczetu, to niech nie dotyka perfum”.






 Relacjonował Muslim 2/33.

Hadis nr 75
Inny hadis mówi: „Jeśli któraś podchodzi uperfumowana do grupy mężczyzn, aby poczuli jej zapach, to ona jest taka i taka”.





Relacjonował Abu Dałud, nr 3516.

Hadis nr 76
Prorok powiedział: „Lepiej dla któregoś z was, aby została mu wbita duża igła z żelaza, niż gdyby dotykał kobiety, która jest mu zabroniona (muharrama)”.

Relacjonował at-Tabarani, [N. al-Albani, „Sahih al-dżami'e as-saghir”, nr 4921].

Hadis nr 77
Prorok powiedział: „Niech żaden z was nie przebywa na osobności z obcą kobietą bez mahram”.






 Relacjonował al-Buchari 

Hadis nr 78
Prorok powiedział: „Nie wchodźcie do kobiet, których mężów nie ma, ponieważ szatan płynie w człowieku jak krew”.

 Relacjonował at-Tirmidhi, [Abu al-A'ala al-Maududi, „al-Hidżab”, st. 277].

Hadis nr 79
Mówi Prorok: „Niech żaden z was nie przebywa u kobiety, u której nie ma męża chyba, że z innym mężczyzną lub z dwoma innymi”.






Relacjonował Muslim

Hadis nr 80
Prorok powiedział: „Nie zabraniajcie niewolnicom Allaha chodzenia do meczetów Allaha”.

Relacjonował al-Buchari, [Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 3/24].

Hadis nr 81
Rzekł także: „Pozwólcie kobietom chodzić nocą do meczetów”.

Relacjonował al-Buchari [Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 3/33]. 

Hadis nr 82
Gdy pewnego razu Prorok został zaproszony do sąsiada na poczęstunek, zapytał gospodarza o możliwość przybycia z żoną Aiszą. Sąsiad nie zgodził się. Prorok powtórzył pytanie trzy razy, aż sąsiad wyraził zgodę. Wówczas Prorok przyszedł razem z Aiszą.





Relacjonował Muslim 6/116.

[uwaga! Stało się to przed nakazem al-hidżabu]
Hadis nr 83
Prorok powiedział: „Kobieta nie może wyjechać bez mahram”.

Relacjonowali al-Buchari 4/446 i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 305].

Hadis nr 84
Prorok powiedział: „Zabronione jest kobiecie wierzącej w Allaha i sąd ostateczny jechać przez jedną dobę bez mahram”.

Relacjonowali al-Buchari i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 306].

Hadis nr 85
Pewnego razu jeden z przyjaciół Proroka skarży się na biedę, a drugi na obecność rozbójników. Wówczas Prorok rzekł do Udaj Ibn Hatim: „Jeśli długo pożyjesz to zobaczysz kobietę podróżującą na wielbłądzie w pawilonie (ad-dhaina). Jedzie z Hiry (w Iraku), aż okrąży Kaabę i nie obawia się niczego poza Allahem”. Udaj powiedział: „Widziałem ad-dhaina jadącą z Hiry, aż okrążyła Kaabę i nie bała się nikogo poza Allahem”.




Relacjonował al-Buchari 7/423.

Imam Ahmad wymienił ten hadis i dodał, że Prorok powiedział w nim: „bez niczyjej obecności”.

Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 7/423.

Hadis nr 86
Prorok powiedział: „Nauka jest obowiązkiem każdego muzułmanina”.

Relacjonował Ibn Madża, [al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 211].


Słowo ,,muzułmanin'' występujące w hadisie, zdaniem wszystkich uczonych, dotyczy zarówno mężczyzn jak i kobiet.

Hadis nr 87
Prorok powiedział: „Nauka jest obowiązkiem każdego muzułmanina i muzułmanki”.


Imam Ahmad podważył autentyczność tego hadisu, lecz al-Arrafi na podstawie opinii innych uczonych uważał, że jest on autentyczny, [Abd al-Met'al Dżabri, „al-Mar'a fi at-tasałor al-Islami”, str. 54].

Hadis nr 88
Grupa kobiet wysłała swoją przedstawicielkę, która podeszła do siedzącego wśród przyjaciół Proroka i powiedziała: „O Proroku! Mężczyznom przypada wszystko co mówisz, a więc wydziel dla nas jeden dzień abyśmy przychodziły do Ciebie i byś nas nauczał tego, czego nauczył Cię Allah”. Prorok przystał na prośbę kobiet i nauczał je.



Relacjonowali al-Buchari 17/55 i Muslim 8/39.

Hadis nr 89
Kuzynka Proroka Um Hani Bint Abu Talib zapewniła bezpieczeństwa niewiernemu podczas odzyskania przez muzułmanów Mekki. Jednak jej brat Ali Ibn Abu Talib chciał zabić tego niewiernego. Wtedy Um Hani poskarżyła się Prorokowi i zapytała, co czynić. Prorok rzekł: „Ubezpieczony, kogo ubezpieczasz Um Hani”.



Relacjonowali al-Buchari (7/83) i Muslim (2/158).

Hadis nr 90

W tej sprawie Prorok powiedział: „Kobieta może dać bezpieczeństwo innym w imieniu muzułmanów”.

 Relacjonował at-Tirmidhi, [al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 29].

Hadis nr 91
Prorok powiedział: „Nie powodzi się ludowi, który poddaje się władzy kobiety”.

 Relacjonował al-Buchari, [al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 246].

Hadis nr 92
Prorok powiedział: „Ktokolwiek ginie w obronie swej rodziny jest męczennikiem”.




Relacjonowali Abu Dałud i at-Tirmidhi
Hadis nr 93
Pewnego razu Aisza powiedział Prorokowi: O Proroku Allaha! Widzimy, że dżihad jest najlepszym czynem, czy nie mamy walczyć w drodze Allaha? Prorok rzekł: „Ależ najlepszy dżihad to dobra pielgrzymka”.





Relacjonowali al-Buchari i Muslim

Rozdział 14

ZAKOŃCZENIE I WNIOSKI


W przedstawionej pracy omówiony został całościowy punkt widzenia Islamu na status kobiety w społeczeństwie. Jako pierwszy i dotychczas ostatni system opracował on zasady prawne podnoszące rangę kobiety na najwyższe, najdonioślejsze i najbardziej eksponowane pozycje. Islam patrzy na kobietę z należnym szacunkiem, doceniając jej szlachetne przymioty i traktując jako osobę równą rodzajowi męskiemu. Różnica między nimi polega na odmiennych prawach i obowiązkach, które są rozdzielane w sposób odpowiadający ich naturze. Kobieta w Islamie - będąc dzieckiem, dziewczyną, żoną i matką - jest chroniona i szanowana fizycznie oraz psychicznie. 


Relacje kobiet z obcymi jej mężczyznami zostały ograniczone z obawy przed nieodpowiedzialnymi skutkami. Ubiór Islamski oraz warunki dotyczące stosunków międzyludzkich stanowią podstawę dobrego wypełnienia misji przez muzułmanów oraz utrzymania stabilizacji społecznej. Islam nie zamyka przed kobietą możliwości kontaktowania się ze światem zewnetrznym, lecz pozwolił jej pracować poza domem, oraz zachęca do kształcenia się. Jednak dla dobra społecznego powinna ona, wraz z mężczyzną, zachować wstrzęmięźliwość podczas wspólnych kontaktów i oddalić się od nieodpowiednich zachowań, niszczących wiarę człowieka i powodujących szerzenie się chorób społecznych.


Islam, zwalczając różnego rodzaju zło i nakazując dobro, zachęca muzułmanki do pełnienia swej roli w domu i poza nim. Wypełnianie zaleceń Boga przez ludzi i rządy powoduje, że kobieta nie ma problemów, z którym trzeba walczyć. Islam zwrócił szczególną uwagę na tą emocjonalną i delikatną istotę i docenił jej cechy
.

Kobieta zachodnia - według Islamu i muzułmanów - jest poniżana, wykorzystywana fizycznie i emocjonalnie. Jej emancypacja na wzór zachodni to nic innego jak drogado rozbicia rodziny i ucieczka od stabilnego życia małżeńskiego. Tak naprawdę nie uwolniała się od krzywdzących ją zachowań.


Status kobiety w społeczeństwie jest odpowiedniejszą drogą do utrzymywania porządku społecznego i szczęścia wszystkich członków wspólnoty.


Niniejsza praca w całości prezentuje Islamski punkt widzenia i ma na celu umozliwienie polskiemu czytelnikowi zapoznanie się ze szczegółowym spojrzeniem muzułmanów na status kobiety w społeczenstwie. Autorzy nie są badaczmi prawa Islamskiego i dlatego mogli nieumyślnie wprowadzić pewne uchybienia do oryginalnych interpretacji i opinii znakomitych uczonych. Jeżeli czasami tak się stało, to prosimy Allaha o przebaczenie, a wszystkich kochających prawdę o wyrozumiałość.
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� Wysławiam Allaha


�Said Hałła, „Al-Islam”, str. 25


� Modlitwa i pokój Allaha niech będą z Nim


� PZN - Pokój  z Nim


�Ali Al-Raush, Selim Chazbijewicz, Haithem Abu-Rub, „Wprowadzenie do lektury hadisów”, nie opublikowne tłumaczenie i opracowanie na podstawie znanej arabskiej lektury „Hadisy qudsi” (Święte).


� Ze względu na polskiego czytelnika nieprzyzwyczajonego do klasycznej muzułmańskiej literatury, pominąłem isnad - łańcuch przekazicieli, by nie komplikował on toku pracy.


�Idea idżma wywodzi się z hadisu Proroka następującej treści: „Z pewnością Allah nie wprowadza całego mojego społeczeństwo w błąd (oznacza to, że nie może zaistnieć sytuacja, iż jednomyślna opinia wszystkich uczonych jest błędna)”. Tak więc, aby nastąpiła idżma wszyscy uczeni islamscy bez względu na narodowość muszą wydać jednomyślną opinię i dopiero wtedy stanie się prawem religijnym (hukum szar'i). Warunkiem musi być fakt, że taka opinia nie jest sprzeczna z nauką Kur’anu czy tradycją Proroka. [Muhammad al-Chudari, „Usul al-fikh”]


�Niektóre inne źródła prawa islamskiego wykorzystywane przy braku opinii z wymienionych wcześniej czterech źródeł, to: preferencja (istihsan), wolna korzyść (al-maslaha al-mursala), obyczaj (al-urf), prawo poprzednich (szar'a ma kablana) - jest to prawo poprzednich proroków, jeśli nasza religia nie unieważniła go lub nie zniosła, dając w zamian inne prawo. 


� Najpopularniejsze szkoły prawne to hanaficka, malikicka, szafi’icka oraz hanbalicka.


� Ibn Kasir, „Tafsir al-Kur’an al-Azim”


� al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra” str. 13


�Tamże


� Abbas Mahmud al-Akkad, „al-Mar'a fil-Kur’an”, str. 52


� takie zachowanie obserwujemy do dzisiaj w kulturze muzułmanów


�Tamże, str. 53


�Abd al-Łahyd Łafi, „al-Usra łal-mudżtama'a”, str. 120-123


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 185


�Relacjonował al-Buchari


�Muhammad Musfir Husajn az-Zahrani, „Nazarat fi ta'adud az-załdżat”,


 str. 12


�Tamże


�Relacjonował al-Buchari


�Muhammad Musfir Husajn az-Zahrani, „Nazarat fi ta'adud az-załdżat”, str. 12


�Sajjid Sabik, „Fikh as-sunna”, tom. II, str. 8


�Relacjonował Muslim


�Muhammad Ahmad al-Mukaddam, „Ałdat al-hidżab”


�Relacjonował al-Buchari


�Relacjonował Abu Dałud


�Muhammad Musfir Husajn az-Zahrani, „Nazarat fi ta'adud az-załdżat”, str. 14


�Omar Fruch, „al-Arab fi hadaratihim ła sakafatihim”


�Tamże


�Kałsar Kamil Ali, „Szurut akd az-załadż fisz-szari'a”, str. 81


�Mahmud Szaltut, „al-Fatałi”, str. 26


�Kałsar Kamil Ali, „Szurut akd az-załadż fi asz-szari'a al-islamija”, str.81


�Sa'ad Sadik Muhammad, „al-Mar'a bajna al-dżahilija łal-islam”, str. 48


�Tamże


�Ibn al-Kajjim al-Dżałzi, „Zad al ma'ad fi hadj chajr al-ibad”, str. 6


�Mahmud Szaltut, „al-Fatałi”, str. 26


�Abu al-A'ala al-Maududi, „Tafsir surat an-nur”, str. 192


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim


�Abd al-Hamid Ibn Badis, „Madżalis at-tazkir min hadis al-baszir an-nazyr”, str. 162


� Relacjonował Muslim


�Ibrahim Abd al-Madżid al-Labban, „Makanat al-Mar'a fil-islam”, str.12


�Tałfik Ali łahba, „Dałr al-mar'a fil-mudżtama'a al-islami”, str. 36


� Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud i at-Tirmidi


� Józef Bielawski niewłaściwie tłumaczy ten termin jako ,,synowie''. Według wszystkich interpretatorów Kur’anu oraz uczonych muzułmanów odnosi się on do dzieci Adama - jego synów i córek


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim


� Józef Bielawski tłumaczy termin „ma'aruf” w dosłownym zanaczeniu jako uznane, a czasami uznane zwyczajem. Jednak należy go odczytywać jako dobry lub godny.


�Tałfik Ali Łahba, „Dałr al-mar'a fil-mudżtama'a al-islami”, str. 55


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, tom 6, str. 3546


�Relacjonował al-Buchari.


� Relacjonowali al-Hakim i Ibn Madża


�Relacjonował al-Charaiti


� Poprawne tłumaczenie tego wersetu z języka arabskiego (litaskunu ilajhin) jest (odpocząć do nich), zaś Józef Bielawski podaje (przy nich). Imam al-Razi w swojej interpretacji wypowiada się: (odpocząć do) jest to odpoczynek duchowy, natomiast  wyrażenie (odpocząć przy) oznacza odpoczynek cielesny, ponieważ słowo (przy) odnosi się do miejsca, a (do) odnosi się do serca.


�Relacjonowali Ahmad i at-Tirmidhi.


�Relacjonowali an-Nisai i at-Tirmidhi.


�Haithem Abu-Rub, „Pozycja rodziców w islamie”, Miscellanea Anthropologica et Sociologica, Nr 3, Gdańsk, 1994r., str. 167-172.


�Uff - wyrażenie w języku arabskim jest znacznie łagodniejsze niż wyraz „precz”, którego w swoim tłumaczeniu Kur’anu użył Józef Bielawski. „Uff” jest to sposób na wyładowanie zdenerwowania. Islam w trosce o uczucia rodziców zabronił nawet takiego sposobu zachowania się wobec nich. 


�Relacjonowali Abu Ja'ala i at-Tabari


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim


�Relacjonował at-Tabari


�Relacjonował Muslim


�Relacjonowali Ibn Madża, an-Nisai i al-Hakim, 


�Relacjonowali abu Ja'ala i at-Tabari


� Dokładne tłumaczenie (misakan ghaliza) oznacza wielkie zobowiązanie, natomiast Józef Bielawski pisze o uroczystym przyrzeczeniu.


�Abu al-A'ala al-Maududi „Tafsyr surat an-nur”, str. 181


�Tamże


� Niewolnik pragnący się wyzwolić spisuje z właścicielem akt, który umożliwi mu wykupienie się. Właściciel nie ma prawa sprzeciwić się spisaniu takiego aktu.


�Relacjonowali at-Tirmidhi, an-Nisai, Ibn Madża oraz Ahmad.


�Ibn al-Asir, „Dżami'e alusul”, tom 11, str. 428


�Relacjonował Abu Ja'ala


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Abu Hamid al-Ghazali „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 29-44 


�Abd al-Mu'iz Chattab, „al-Ghariza al-dżinsyjja ła muszkilatuha”, str.9


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Relacjonował Ahmad.


�Relacjonowł Muslim i al Tarmadhi.


�Relacjonował al-Bihiki (ten hadis jest daif - słaby), Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 16.


�Abu Hamid al-Ghazali „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 30


�Tamże


�Tamże


�Tamże


�Ładżib - (obowiązek) jeśli zostanie on spełniony, to wówczas Muzułmanin będzie wynagrodzony, a jeśli nie to popełnia grzech.


�al-Bahij al-Chuli „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 44


�Tamże


�Relacjonował al-Bihiki, al-Bahij al-Chuli „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 46


�al-Bihiki, [al-Bahij al-Chuli „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 47]


�mandub - (zalecone) jeśli człowiek czyni to co jest mandub będzie wynagrodzony, jeśli nie to nie popełnia grzechu.


�Sajjid Sabek „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 16


� makruh (nie zalecone - nie nawidzone) lepiej nie czynić tego co stanowi makruh. Natomiast jeżeli człowiek  dokona makruh to nie popełnia grzechu.


�Abu Hamid al-Ghazali „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az Z-aładż al-islami as-said”, str. 56


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Relacjonowali Ibn Madża i at-Tarmidhi.


�Relacjonował Muslim.


�Relacjonował Ahmad.


�Abd al-Met'al Dżabri, „al-mar'a fi at-tasałur al-islami”


�Abu Hamid al-Ghazali „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 65


�Relacjonowali Ibn Madża i al-Bihiki.


�Abu Hamid al-Ghazali „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Usman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 62


�Tamże


�Tamże, str. 68


�Hurysy - Określenie ich hurysami pochodzi od języka arabskiego -hur- oznaczającego wyraźny, mocny kolor czarny i biały, czyli bardzo czarne włosy i źrenice i bardzo białe twardówka i skóra [tamże str. 65]. A oto niektóre wersety Kur’anu mówiące na temat cech tych kobiet (hurys): „W nich będą dziewice dobre i piękne” (Kur’an 55/70); „Będą tam dziewice o skromnym spojrzeniu” (Kur’an 55/56); „Kochające, jednakowego wieku” (Kur’an 56/37). Allah pprzedstawił w Kur’anie wynagrodzenie dla wiernych mężczyzn w raju. „Będą tam hurysy o wielkich oczach, podobne do perły ukrytej. W nagrodę za to co czynili” (56/22). Także Prorok określił ich piękność. Hurysy są to postacie ludzkie kobiety stworzone w raju. Natomiast nagrodą dla wiernych kobiet będzie obdarzenie ich wielką urodą. Wierna kobieta będzie piękniejsza od hurysy i będzie ich panią. Wierny mężczyzna również zostanie obdarzony urodą i zarówno on jak i kobieta będą posiadali duże siły witalne, co spowoduje, że będą odczuwać wielkie zadowolenie i szczęście. Taka więc nagroda będzie dla obojga i jest to tylko jeden z wielu darów Allaha.


�Relacjonował an-Nisai.


�Abu Hamid al-Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah.


�Słów tych Józef Bielawski zapewne przez przypadek nie zawarł w swoim tłumaczeniu Kur’anu.


�Relacjonował at-Tirmidhi.


�Relacjonował Ibn Hibban.


�Relacjonował al-Buchari.


�Sajjid Sabek „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 24


�Słowo muharramat - mahram (liczba mnoga maharim) pochodzi od arabskiego haram - ,,niedozwolony lub zabroniony''. Arabowie nazywaja swoje żony haram, nazwa taka świadczy o tym, że honor dla Arabów oraz wszystkich muzułmanów jest bardzo ważny, a jego obrona jest obowiązkiem do ostatniej kropli krwi. Słowo mahram odnosi się do krewnego, z którym kobieta nie może się żenić.


� liczba pojedyncza - zabroniona do zawarcia małżeństwa


�Sajjid Sabek „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 72


�Tamże, str. 75


�Relacjonował al-Buchari i Muslim.


�Relacjonowali Muslim, Abu Dałud i an-Nisai.


�Jusuf al-Karadałi „al-halal łal-haram fil-islam”, str. 172


�Sajjid Kutb „Fi zylal al-Kur’an”, tom 1, str. 610


� Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 93


� Tamże, str. 101


�Muhamad al-Ghazali, „Kadaja al-mar'a bajna at-takalid ar-rakida łal-łafida”, str. 203


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 176


�patrz rozdział pt. rozwód w islamie


� Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 26


�Relacjonowali Muslim i Ahmad.


�Relacjonował Ahmad.


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 168


�Patrz rozdział al-hidżab - ubiór muzułmanki i relacje między płciami


�al-Bahij Al-Chuli, „al-islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 56


�Część ciała, która nie może być odsłonięta innym opróć męźa


� Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 31-34


�Relacjonowali Abu Dałud, at-Tirmidhi, an-Nisai oraz Ibn Madża


�Relacjonował al-Buchari.


�Ibn al-Kajjim al-Dżałzi, „Zad al mi'ad”


� Natomiast, jeżeli opiekun nie zgodzi się na moralnego i odpowiedniego dla kobiety, to ma ona prawo zaskarżyć tą decyzję i sędzia może orzec na jej korzyść.


�Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, at-Tirmidhi, Ibn Hibban i al-Hakim.


�Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, at-Tirmidhi i Ibn Madża.


� Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 128


�Abu Hamid Al Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah


�Relacjonował ad-Darkatni, [Sajjid Sabek „Fikh as-sunna”, tom 2, str.57] 


�Tamże, str. 58


�Świadczenie kobiety jest omówione bardziej szczegółowo w oddzielnym punkcie


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 59


�Tamże


�Mahmud Szaltut, „Rysalat al-Kur’an łal-mar'a”, str. 12, 13


�as-San'ani, „Subul as-salam”, tom 3, str.147


� Józef Bielawski mylnie tłumaczy wyraz as-sadak jako wiano


�al-Kurtubi, „al-Dżami'e li-ahkam al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 4/4)


�Ibn Hazm, „Almuhalli”, tom 9


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 156


� Kintar- jednostka wagi, odpowiadająca ciężarowi ok. 100 funtów. W tym wersecie nie oznacza żadnej wagi, lecz znaczną sumę pieniędzy.


�Relacjonował Ahmad.


�Relacjonowali Abu Dałud i al-Hakim.


�Relacjonowali Abu Dałud, an-Nisai, Ibn Madża i at-Tirmidhi.


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 158


�Relacjonowali Abu Dałud, an-Nisai i al-Hakim.


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 163


�Ibn Al-Kajjim Al-Dżałzi, „Zad al-miad”, tom 4


� Wyjaśnienie tej kwestii zostało umieszczone w rozdziale pod tytułem „Poligamia w islamu”.


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Relacjonował Ahmad.


�Ibn Tajmijja, „al-Ichtijarat al-ilmija ła muchtasar al-fatały”


�Tamże


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”


�as-Sanani, „Subul as-salam”, tom 3, str. 135


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”


�Mahmud Szaltut, „al-Islam akida ła taszari'e”


�az-Zamachszari, „Alkaszszaf”, (interpretacja wersetu 30/21)


�Relacjonowali Muslim i Abu Dałud.


�Relacjonowali Ahmad i Abu Dałud.


�Muhammad Osman al-Chaszt, „Łalajsa az-zakaru kal-unsa”, str. 140


�Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 120


�Wymienili Muslim i Abu Dałud.


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 66


�Relacjonował Muslim.


�Relacjonował an-Nisai.


�Relacjonowali al-Buchari, Muslim, Abu Dałud i an-Nisai.


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Ibn Hazm, „Almohalli”, tom 10


�Zakat - jest to jeden z pięciu filarów islamu. Z języka arabskiego - oczyszczenie. Jest to obowiązkowa kwota wynosząca 2.5% rocznego dochodu bogatego Muzułmanina na rzecz biednych.


�as-San'ani, „Subul as-salam”, str. 222


�Relacjonowali Ahmad i at-Tirmidhi.


�Relacjonowali an-Nisai i at-Tirmidhi.


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Relacjonowali an-Nisai i Ibn Madża.


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Abu Hamid al-Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah


�Relacjonował Muslim.


�Relacjonowali Abu Dałud, an-Nisai i Ibn Hibban.


�al-Bahij Al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 72


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 188


�Relacjonował al-Hakim.


�Relacjonowali Ahmad i at-Tabarani.


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Relacjonowali Ibn Hibban, Ibn Madza, at-Tabarani, al-Hakim i at-Tirmidhi.


�Nie oznacza to, że mąż nie ma obowiązku (fard) współżycia z żoną, bowiem według ogółu uczonych prawa islamskiego jest to jego religijnym obowiązkiem [Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 188]


� Anne Moir, David Jessel, „Płeć mózgu” s. 147


�Wymienili Ibn Madza i at-Tirmidhi.


�Relacjonował an-Nisai.


�Wymienili al-Buchari i Muslim.


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 202


�Ibn al-Kajjim al-Dżałzi, „Zad al mi'ad”, tom4, str. 32


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 203


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim


�Bilma'aruf – bardziej poprawne tłumaczenie tych słów jest - w sposób godny.


�Relacjonowali go al-Buchari i Muslim, [al-San'ani, „Subul as-salam”, tom3, str. 198]


�as-San'ani, „Subul as-salam”, tom3, str. 198


� kohl – naturalny barwnik z wyciągu roslin, służacy do malowania rzęs i brwi, jedynie dozwolony w islamie


�Ibn Ruszd, „Bidajat almudżtahid”, 1/165


�as-San'ani, „Subul as-salam”, tom3, str. 198-200


�Tamże


�an-Nałały, „Rijad as-salihin”, str. 466-468


�Relacjonował Abu Dałud, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 297]


�Relacjonował al-Buchari.


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 75


�Tak więc więc bardziej poprawne tłumaczenie wyrażenia Kur’anicznego „kałłamuna ala” oznacza odpowiedzialność, a nie jak podaje Józef Bielawski to „stoją nad”.


�Niewłaściwie Józef Bielawski tłumaczy słowo „daradża” jako „wyższość”.


�Ibn Kasir, „Tafsir al-Kur’an al-Azim”, (interpretacja wersetu 228 sury drugiej)


�Raszid Rida, „Almanar”,  (interpretacja wersetu 228 sury drugiej)


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetu 228 sury drugiej)


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 228 sury drugiej)


�Muhammad al-Ghazali, „Kadaja al-mar'a bajna at-takalid ar-rakida łal-łafida”, str. 175


�Poprawne tłumaczenie brzmi: „nie stosujcie do nich przymusu”. Według islamu, jeśli żona jest posłuszna, to w żadnym przypadku nie wolno stosować przymusu, a nie jak podaje Józef Bielawski tylko „starać się”.


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, tom 2, str. 654


�Ibn Kasir, „Tafsir al-Kur’an al-Azim”, (interpretacja wersetu 34 sury czwartej)


�Raszid Rida, „al-Manar”,  (interpretacja wersetu 34 sury czwartej)


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetu 34 sury czwartej)


�al-Kurtubi, „al-Dżami'e li-ahkam al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 34 sury czwartej)


�Dżalal ad-Din al-Mahalli, Dżalal ad-Din as-Sajjuti, „Tafsir al-dżalalajn”, (interpretacja wersetu 34 sury czwartej)


�Wymienili Ibn Madża i at-Tirmidhi.


�Relacjonowali Abu Dałud, Ahmad i an-Nisai.


�Muhamad Al-Ghazali, „Kadaja al-mar'a bajna at-takalid ar-rakida łal-łafida”, str. 175


�as-San'ani, „Subul as-salam, tom 3, str. 166


�Relacjonował Abu Dałud.


�Abu al-A'la al-maududi, „al-Hidżab”, 144-180


� I tak np. za cudzołóstwo nieżonatego lub niezamążnej karą jest wymierzenie stu batów, natomiast dla żonatego i mężatki za to samo grozi kara śmierci przez ukamienowanie. Za kontakty homoseksualne karą jest zrzucenie z wysokości, a następnie ukamieniowanie zarówno aktywnego, jak i pasywnego mężczyzny.


�Łala jaznun - odpowiedniejsze tłumaczenie od podanego przez Józefa Bielawskiego brzmi ,,nie cudzołożą''


�Relacjonował go Muslim, [an-Nałałi, „al-Aarbain an-nałałijja”, hadis nr 25, wydanie Stowarzeszenia Studentów Muzułmańskich, 1993r.]


�ar-Razi, „at-Tafsyr al-Kabir”


�Relacjonowali Abu Dałud i an-Nisai


�Abd al-Met'al Dżabri, „al-mar'a fi at-tasałor al-islami”, str. 82


�Abu Hamid al-Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 94


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim.


�Mówi się go w języku arabskim


�Abdel Met'al Dżabri, „al-Mar'a fi at-tasałor al-islami”, str. 81


�Hasan Abd al-Kadir Salih, „Dabt an-nasl”


�Relacjonowali al-Buchari, Muslim i an-Nisai.


� Abu al-A'ala al-Maududi, „Harakat tahdid an-nasl”, str. 144-167


�Jusuf al-Karadałi, „al-halal łal-haram fil-islam”, str. 189


�Abu Hamid al-Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 97


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 189


�Mowa przedstawiona w „Chutat al-Makrizy” dla al-Makriziego.


�Mahmud Szaltut, „Rysalat al-Kur’an łal-mar'a”


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 191


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 566


�Tamże


� Potwierdza to hadis Proroka - „40 Hadisów Nałałija”: „Każdy z was powstał w łonie swojej matki jako zarodek przez 40 dni, a później tyle samo jako płód w kształcie pijawki, potem tyle samo jako płód w kształcie ugryzienia, a później będzie wysłany do niego anioł i tchnie w niego ducha (…), relacjonował: Buchari i Muslim”


�Tamże


�Musa Salih Szaraf, „Fatałi an-nisa'a al-asryjja”, str. 177


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2


�Abu al-A'ala al-Maududy, „Tafsir surat an-nur”, str. 51


�Muhammad Musfir Husajn az-Zahrani, „Nazarat fi ta'adud az-załdżat”, str. 40


�Rozdział został opracowany z wykorzystaniem opublikowanej pracy autora pod tytułem „Poligamia w nauce islamu”, Miscellanea Authropologica et Sociologoca, Nr 3, Gdańsk 1994r., str. 153-166


�Abdallah Naseh Olłan, „Ta'adud azzałdżat fil islam łal hikma min ta'adud azładż annabij”, str. 15


�Stary Testement, I K. Kr. (11,3)


�Relacjonawali Abu Dałud i Ibn Madża, [Abd Allah Naseh Olłan, „Ta'adud az-załdżat fil-islam łal-hikma min ta'adud azładż an-nabij”, str. 43]


�Relacjonawali al-Buchari, [Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, str. 578]


�Chodzi tu o niewolnice


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 84


�az-Zamachszari, „al-Kaszszaf”, (interpretacja wersetu 3 sury czwartej)


�Ibn Dżarir at-Tabari, „Dżame'e al-bajan”, (interpretacja wersetu 3 sury czwartej)


�Sprawiedliwość według Islamu jest bardzo ważnym elementem prawdziwej wiary. Allah bardzo przestrzega przed niesprawiedliwym postepowaniom mówiąc między innymi:


„I nie uważaj, iż Bóg nie dba o to, co czynią niesprawiedliwi!


On tylko daje im zwłokę do Dnia,


kiedy ich spojrzenie osłupieją;


oni się będą śpieszyć przerażeni,


z głowami podniesionymi, nie patrząc na siebie wcale,


a ich serca będą jak powietrze.


Ostrzegaj ludzi przed Dniem, kiedy przyjdzie do nich kara!


Wtedy ci, którzy czynili niesprawiedliwość,


będą mówili: ,,Panie nasz! daj nam krótką zwłokę;


my odpowiemy na Twoje wezwanie


i pójdziemy za posłańcami.'',......,


Zobaczysz tego Dnia grzeszników zakutych w kajdany;


ich szaty będą ze smoły,


a ich twarze będzie pokrywał ogień;


tak by mógł zapłacic Bóg każdej duszy


za to, co ona sobie zdobyła.


Zaprawde Allach jest szybki w rachunku”							(Kur’an 14/42-51) 


� Hadis qudsi - w języku arabskim oznacza święty. Taki hadis rozpoczyna się od frazy „Allah powiedział...”. Sens Hadisów qudsi pochodzi od Allaha, natomiast forma (czyli szata słowna) pochodzi od Proroka.  


�Relacjonawali Muslim i at-Tirmidhi


�Relacjonawali Abu Dałud, Ibn Madża, at-Tirmidhi oraz Ibn Hibban, [Abd Allah Naseh Olłan, „Ta'adud az-załdżat fil-islam łal-hikma min ta'adud azładż an-nabij”, str. 44]


�at-Tabari, „Dżame'e al-bajan”, (interpretacja wersetu 3 sury 4)


�al-Dżassas, „Ahkam al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 3 sury 4)


�Abu Bakr Ibn al-Arabi, „Ahkam al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 3 sury 4)


�ar-Razi, „at-Tafsit al-kabir”, (interpretacja wersetu 3 sury 4)


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”,  (interpretacja wersetu 3 sury 2)


�az-Zamachszari, „al-Kaszszaf”,  (interpretacja wersetu 3 sury 4)


�an-Nasfi, „Madarik at-tanzyl ła hakaik at-ta'ałil”,  (interpretacja wersetu 3 sury 4)


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetów 3 sury 4)


�Relacjonawali al-Nisai, Abu Dałud, Ibn Madża, at-Tirmidhi oraz Ibn Hibban, [Abd Allah Naseh Olłan, „Ta'adud az-załdżat fil-islam łal-hikma min ta'adud azładż an-nabij”, str. 46]


�al-Dżassas, „Ahkam al-Kur’an”, (z interpretacji wersetów 3 sury 4)


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal mar'a al-muasyra”, str. 88


�Abu Hamid al-Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din” - kitab an-nikah, omówienie i sprawdzenie Muhammad Osman al-Chaszt w opracowaniu pt. „az-Załadż al-islami as-said”, str. 49


�Patrz rozdział Rozwód w Islamie


�Szajma'a Ahmad as-Sarraf, „Hałla ta'adud az-załdżat” - O wielożeństwie, Magazin al-Hiłar, nr 8, str. 49, 1987r.


�Tamże


�Relacjonawał Muslim, 1/593


�Szajma'a Ahmad as-Sarraf, „Hałla ta'adud az-załdżat”, Magazin al-Hiłar, nr 8, str. 48, 1987r.


�Tamże


�Tamże


�Abbas Mahmud al-Akkad, „al-Mar'a fil-Kur’an”, str. 71


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 171


�Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 144


�Sajjid Hutb, „Fi zylal al-Kur’an”, str. 579


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 81


�Muhammad Musfir Husajn az-Zahrani, „Nazarat fi ta'adud az-załdżat”, str. 91


�Myśliciele islamscy zawsze podkreślają dużą odpowiedzialność wielożeństwa. Znany syryjski uczony Mustafa as-Sybai powiedział: „Najwięcej problemów ma ten, który żeni się z dwoma kobietami, a najszybciej dąży do zguby, ten który żeni się z trzema, najbliższy zwariowania jest ten, który żeni się z czterema. A że Allah zezwolił na to, nie oznacza, że mamy znieść problemy bez konieczności, [„Mustafa as-Sybai, „Hakaza allamatni al-haja”]


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 106


�Tamże, str. 108


�Abd al-Halim Mahmud, „Oroba łal-islam”, str. 167


�Sajjid Hutb, „Fi zylal al-Kur’an”, str. 579


�Abd Allah Naseh Olłan, „Ta'adud az-załdżat fil-islam łal-hikma min ta'adud azładż an-nabij”, str. 95


�Relacjonawali al-Buchari i Muslim, [Muhammad Ali as-Sabóni, Szubuhat ła abatil hałla ta'adud załdżat ar-rasul”, str. 37]


�Muhammad Mahmud as-Sałłaf, „Załdżat an-nabij at-tahirat ła hikmat ta'adudihin”, str. 23


�Muhammad al-Ghazali, „Fikh as-sira”, str. 484


�Tamże, str. 8


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Szubuhat ła abatil hałla ta'adud załdżat ar-rasul”, str. 44


�Abd Allah Naseh Olłan, „Ta'adud az-załdżat fil islam łal hikma min ta'adud azładż an-nabij”, str. 74


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Szubuhat ła abatil hałla ta'adud załdżat ar-rasul”, str. 41


�Tamże, str. 43


�Tamże, str. 45


�Muhammad Mahmud as-Sałłaf, „Załdżat an-nabij at-tahirat ła hikmat ta'adudihin”, str. 52


�Tamże, str. 67


�Relacjonawał Ahmad


�Muhammad Mahmud as-Sałłaf, „Załdżat an-nabij at-tahirat ła hikmat ta'adudihin”, str. 78


�Tamże, str. 74


�Tamże, str.81


�Muhammad al-Ghazali, „Kadaja al-mar'a bajna at-takalid ar-rakida łal-łafida”, str. 122


�Muhammad Kutb, :Szubuhat hałla al-islam”, str. 35


�Abd al-Ładud Szalabi, „Limaza jachafuna l-islam”, str. 146


�Relacjonawał at-Tabarani, [Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 37]


�Relacjonawał al-Buchari, [Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 36]


�Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 37


�Tamże, str. 37


�Abu Hamid al-Ghazali, „Ihja'a ulum ad-din”


�Relacjonawali al-Buchari, Muslim, Abu Dałud, at-Tirmidhi oraz an-Nisai


�Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 43


�Muhammad Kutb, „Szubuhat hałla al-islam”, str. 60


�Tałfik Ali Łahba, „Dałr al-mar'a fil-mudżtama'a al-islami”, str.83


� Relacjonowali Abu Dałud i al-Hakim


� Relacjonowali Muslim i Ahmad


�al-Dżassas, „Ahkam al-Kur’an” (interpretacja wersetu 19 sury czwartej)


�Relacjonował ad-Dajlami i adDarkatni, [al-Dżassas, „Ahkam al-Kur’an”, tom 2, str. 133]


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Tafsir ajat al-ahkam”


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 254


�Mustafa as-Sybai, „Almar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 137


�Tamże, str. 139


�Tałfik Ali łahba, „Dałr al-mar'a fil-mudżtama'a al-islami”, str. 95


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 292


�al-San'ani, „Subul as-salam”, tom 3, str. 207


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 292


�Jahja Abd Allah al-Mualimi, „al-Mar'a fil-Kur’an al-Karim”, str. 37


�Tamże, str. 247


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 248


� Relacjonowali Ibn Madża, Ibn Hibban, ad-Darkatni, at-Tabarani oraz al-Hakim


�Ibn al-Kajjim al-Dżałzi, „Zad al-ma'ad”, tom 4, str. 40


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 248


� Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, Ibn Madża, at-Tirmidhi oraz al-Hakim


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 250


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 104


�Ibn Kudama, „al-Mughni”, tom 7, str. 51


�Ibin Ruszd, „Bidajat al-mudżtahid ła nihajat al-muktasyd”, tom 2, str. 50


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat attafasir”, (interpretacja wersetu 19 sury czwartej)


� Relacjonowali al-Buchari, Ibn Madża oraz an-Nisai


�al-Kurtubi, „al-Dżami'e li'ahkam al-Kur’an”, tom 3, str. 139


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str.108


�Abd ar-Rahman Abd al-Chalik, „az-Załadż fi zyl al-islam”, str. 163


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 300


�Tamże, str. 162


� Relacjonowali al-Buchari, Muslim, Ibn Madża, Abu Dałud oraz an-Nisai


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetu 228 sury drugiej)


� Chodzi tu o bezpowrotne opuszczenie domu męża


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Tafsir ajat al-ahkam”


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 325


�Musa Salih Szaraf, „Fatałi an-nisa'a al-asryja”, str. 23


�as-San'ani, „Subul as-salam”, tom 3, str. 172


�Tamże, ztr. 173


� Relacjonował Ahmad


� Relacjonowali Ahmad i at-Tirmidhi


� Czyli jeśli mężczyzna umrze przed zakończeniem okresu oczekiwania - al-idda


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 145


�Tamże, str. 146


�Relacjonowali Ahmad i at-Tirmidhi


�Tałfik Ali Łahba, „Dałr al-mar'a fil-mudztama'a al-islami”


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 341


�Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud i al-Bihiki


�as-San'ani, „Subul as-salam”, tom 3, str. 227


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 343


�Ibn al-Kajjim al-Dżałzi, „Zad al-mi'ad”, tom 4, str.132-133


�Relacjonował al-Buchari [as-San'ani, „Subul as-salam”, tom 3,str.229]


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 341


�Tamże, str. 346


�Relacjonował Abu Dałud


�Ibn al-Kajjim al-Dżałzi, „Zad al-mi'ad”, tom 4, str.135


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 350


�Tamże, str. 349


�Mowa tu o okresie opieki nad dzieckiem po osiągnięciu przez niego czasu usamodzielnienia


�Sajjid Sabek, „Fikh as-sunna”, tom 2, str. 351


�Tamże, str. 352


�Tamże, str. 345


�Abu al-A'ala al-Maududi, „al-Hidżab”, str. 270


�Tamże, str. 37


�Abd Allah Dżar Allah, „Maza jadżib alajki fatat al-islam”, str. 8


�Muhammad Ibn Salih al-Asmijjin, „Sylsylat rasa'el ila fatat al-islam”, str. 10


�Nazmi Khalil Abu al-Ata, „Risala ila al-ucht al-muslima fil-dżami'a”, str, 15.


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 22


� Relacjonował Muslim, nr 2741


� Relacjonował Muslim, nr 2742


� Kur’aniczny wyraz ,,banin'' odnosi się do wszystkich dzieci. Józef Bielawski tłumaczy go jako synowie


�Burhan ad-Din Ibn Muflih al-Muarih, „al-Mubde'a fi szarh al-mukne'e”, tom 1, str. 359


� Relacjonował al-Hakim, 1/22


�Muhammad al-Ansari, „Irszad al-mustarszid”, tom1, str. 100


�Tamże


�„Kitab al-fikh ala al-mazahib al-arba'a”, str.138


�Ibn Sa'ad, „at-Tabakat al-kubra”, 8/144


� Relacjonował al-Buchari, 9/235


�Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 10/150


�Ibn Dżarir at-Tabari, „Dżami'e al-bajan”, (interpretacja wersetu 53 sury 33)


� Chodzi o bliską rodzinę Proroka


�Tamże, (interpretacja wersetu 53 sury 33)


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, (interpretacja wersetów 32, 32 sury 33)


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetów 32, 32 sury 33)


�Ibn Kasir, (interpretacja wersetów 32, 32 sury 33)


�Dżilbab - jest to tkanina zakrywająca kobietę od głowy do stóp


� Relacjonowali at-Tirmidhi i Abu Dałud, [Hasan Ajjub, as-Suluk al-idżtimai fil-islam str. 231]


�Relacjonowali al-Buchari 14/305 oraz Muslim 8/52


� Relacjonowali at-Tabarani, [Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 84]


� Relacjonował Muslim 4/129


� Relacjonowali an-Nisai i at-Tirmidhi, [Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 157]


� Relacjonował al-Hakim, [Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 157]


� Relacjonowali al-Buchari (3/95) i Muslim (3/22)


�Ibn Dżarir at-Tabari, „Dżami'e al-bajan”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Muhammad Ali as-Sabuni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Tamże


�Ibn Dżarir at-Tabari, „Dżame'e al-bajan”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�al-Dżassas, „Ahkam al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Ibn al-Arabi, „Ahkam al-Kur’an”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�al-Razi, „at-Tafsit al-kabir”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”,  (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Dżalal ad-Din al-Mahalli i Dżalal ad-Din as-Sajjuti, „Tafsir al-Dżalalin”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�az-Zamachszari, „Alkaszszaf”,  (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�an-Nasfi, „Madarik at-tanzyl ła hakaik at-ta'ałil”,  (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Safłat at-tafasir”, (interpretacja wersetów 31 sury 24)


�Darłisz Mustafa Hasan, „Fasl al-chitab fi mas'alat al-hidżab łan-nikab”, str.39


�Ibn Ruszd, „Bidajat al-Mudżtahid”, tom 1, str. 89


�Darłisz Mustafa Hasan, „Fasl al-chitab fi mas'alat al-hidżab łan-nikab”, str. 97


�Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 16-53


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 150


�Darłisz Mustafa Hasan, „Fasl al-chitab fi mas'alat al-hidżab łan-nikab”, str. 45


�Relacjonował al-Buchari 4/424


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 215


�Muhammad Ibn Salih al-Asmijjen, „al-Mar'a al-muslima”, str. 22


� Relacjonowali al-Buchari i Muslim, [Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 7]


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 305


�Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 18


�Relacjonowali al-Buchari, Muslim i Abu Dałud, [Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 30]


� Relacjonował al-Bihiki 2/226 oraz Abu Dałud 2/182


� Hadis Proroka, w którego łańcuchu tradentów nie podane zostało imię osoby, która usłyszała go od Proroka.


� Jest to łańcuch osób przekazujących hadis począwszy od osoby, która usłyszała go od Proroka


�Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 24


� Relacjonował go at-Tirmidhi, [Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 177]


� Relacjonował at-Tirmidhi 3/47


� Relacjonował Muslim 5/79


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 69


�Tamże, tom 4, str. 175


�Tamże, tom  4, str. 71


� Relacjonowali Abu Dałud 2/172 i Ibin Madża 2/278


�Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 66


�  Relacjonował at-Tabarani 232


�Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 66


�Tamże, str. 60


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 278


�Tamże


� Relacjonowali Abu Dałud 4/181, Ahmad 2/325 oraz Ibn Madża 2/325


� Relacjonował Ahmad 2/199


� Relacjonowali Ahmad, al-Hakim i al-Bihiki, [Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 67]


� Relacjonował Muslim 1/153


�Muhammad N. al-Albani, „Hidżab al-mar'a al-muslima”, str. 78


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam, str. 153


� Relacjonowali al-Buchari 10/151 i Muslim 4/163


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 4, str. 64


�Ibn Dżarir at-Tabari, „Dżame'e al-bajan”, (z interpretacji wersetu 31 sury 24)


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”,  (z interpretacji wersetu 31 sury 24)


� Abu al-A'ala al-Maududi, „Tafsir surat an-nur”, str. 153


�Abu al-A'ala al-Maududi, „al-Hidżab”, st. 292


�Tamże


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”,  str. 2513


�Abu al-A'ala al-Maududi, „al-Hidżab”, st. 156


�Darłisz Mustafa Hasan, „Fasl al-chitab fi mas'alat al-hidżab łan-nikab”, str. 128


� Abu al-A'ala al-Maududi, „Tafsir surat an-nur”, str. 168


�Ibn Dzarir at-Tabari, „Dżame'e al-bajan”, (interpretacja wersetu 31 sury 24)


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam, str. 154


�Abu al-A'ala al-Maududi, „Tafsir surat an-nur”, st. 171


�Jusuf al-Karadały, „al-Halal łal-haram fil-islam, str. 254


�Muhammad Abd al-Azyz Amru, „al-Libas łaz-zina fi asz-szari'ah al-islamija”, str. 169


� Szczegółowe omówienie tego zagadnienia znajdzie czytelnik w rozdziale - małżeństwo w islamie


� Relacjonował Ahmad, [M. al-Albani, „Sahih al-dżami'e as-saghir”, nr 521]


�Muhammad Abd al-Azyz Amru, „al-Libas łaz-zina fi asz-szari'ah al-islamija”, str. 167


�Tamże


�Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”,  str. 2513


� Relacjonowali Ahmad, Abu Dałud, an-Nisai, Ibn Hibban oraz Ibn Madża, [Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam, str. 81]


�Jusuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam, str. 83


� Relacjonował Muslim 2/33


� Relacjonował Abu Dałud, nr 3516


�Kohl - czarny proszek, używany do malowania oczu.


�asz-Szałkani, „Najl al-ałtar”, tom 6, str. 193


�Jufuf al-Karadałi, al-Halal łal-haram fil-islam str. 91


� Relacjonowali at-Tirmidhi, an-Nisai, Abu Dałud i Ibn Madża, [Jufuf al-Karadałi, al-Halal łal-haram fil-islam str. 87]


�Jufuf al-Karadałi, al-Halal łal-haram fil-islam str. 92


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 179


� Relacjonowali al-Buchari i Muslim


� Relacjonował Abu Dałud


� Relacjonował al-Buchari, [Jufuf al-Karadałi, „al-Halal łal-haram fil-islam”, str. 87]


� Wymieniła go duża grupa przyjaciół Proroka - [Jufuf al-Karadałi, al-Halal łal-haram fil-islam str. 87]


� Relacjonował at-Tabarani, [M. al-Albani, „Sahih al-dżami'e as-saghir”, nr 4921]


�Relacjonowali Malik, an-Nisai, Ahmad oraz Ibn Hibban, [Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 91


�Relacjonowali al-Buchari 6/str.350 oraz Muslim 6/49


�Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-bari fi szarh sahih al-Buchari”, 4/161


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 93


�Tamże


�Tamże


� Jest to Ablucja polegajaca na obmuciu części ciała; konieczna do wykonania rytualnej modlitwy - salat


�Muhammad al-Ansari, „Irszad al-mustarszid”, 1/34


�Tamże


�Tamże


� Relacjonował al-Buchary


� Relacjonował at-Tirmidhi, [Abu al-A'ala al-Maududi, „al-Hidżab”, st. 277]


�Mahmud an-Nidżiri, „Fi intizar huryjja mina l-dżanna”, str. 136


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 168


� Wymienił al-Buchary i Muslim


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 3, str. 22


�Relacjonował Muslim


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 186


�al-Bahij al-Chuli, :Alislam łal mar'a almuasyra”, str. 182


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 68


�Patrz rozdział pod tytułem rozwód w islamie


�Relacjonował Muslim


�Osoby chące się zaręczyć mogą patrzyć na siebie.


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr al-risala”, tom 2, str. 94


�Tamże


�Abu al-A'ala al-Maududi, „Tafsir surat an-nur”, st. 51


�Tamże


� Jeśli współmałżonek widzi drugiego cudzołożącego i nie ma czterech świadków, to sędzia dokonuje rozwodu. Jednak mąż i żona muszą przedtem złożyć przysięgę, że mówią prawdę oraz przysiąc, że współmałżonek kłamie (patrz rozdział rozwód w islamie).


�Relacjonował al-Buchari i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 114]


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom2, str. 171


�Tamże


�Modlitwa poranna (salat al-fadżr) rozpoczyna się o świcie, a kończy się o wschodzie słońca.


�Relacjonował Ahmad, [M. al-Albani, „al-Ahadis as-sahiha”, hadis nr 900]


�Relacjonował al-Buchari, [Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 3/24]


�Relacjonował go al-Buchari, [Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 3/33]


�Chodzenie na modlitwy świąteczne (id al-fitr i id al-adha) nie jest obowiązkiem ,,fard'', lecz bardzo zaleconym czynem (sunna).


� Modlitwy świąteczne za czasów Proroka odbywały się na polu, poza meczetem. Kobieta mająca menstruację, by obchodzić święta i słuchać przemówienia musiała znajdować się poza miejscem wyznaczonym do wykonywania modlitwy (salat). Natomiast jeśli modlitwy świąteczne odbywają się w meczecie, to kobieta mająca okres lub w połogu nie może wchodzić do meczetu.


�Pod warunkiem odbywania modlitwy świątecznej poza meczetem, ponieważ kobietom podczas okresu miesięcznego nie wolno wchodzić do meczetu. Modlitwy świąteczne bardzo zaleca się modlić poza meczetem, na otwartym terenie.


�Relacjonował go al-Buchari, [Ibrahim al-Dżamal, „Fikf al-mar'a al-muslima”, str. 94]


�Muhammad al-Ghazali, „Kadaja al-mar'a bajna at-takalid ar-rakida łal-łafida”, str. 200


�Relacjonował Muslim 2/32


�Relacjonował Abu Dałud, [Abu al-A'ala al-Maududi, „al-Hidżab”, str. 316]


�Chciałbym zwrócić uwagę, że uczony Ibn Hazm, założyciel szkoły dahirickiej, oraz współczesny uczony Muhammad al-Ghazali uważają, że ten hadis nie może być prawdziwy ponieważ w prawdziwych zbiorach al-Buchariego i Muslima nie ma wzmianki o tym, pomimo że wiele jest hadisów o wychodzeniu kobiet do meczetu na różne modlitwy [Muhammad al-Ghazali, [As-sunna an-nabałijja bajna ahl al-fikh ła ahl al-hadis, str.56].


�Relacjonował al-Buchari, [Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 3/24]


�Patrz rozdział al-hidżab (rozdział 7)


�Relacjonowali al-Buchari 6/390 i Muslim 7/145


�Relacjonował Muslim 7/144


�Relacjonował Muslim 6/116


�Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 2/37


�Relacjonował al-Buchari, [Muhammad Naser ad-Din al-Albani, „al-Ahadis assahiha”, hadis nr 178]


�Relacjonowali al-Buchari 4/446 i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 305]


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 305]


�Ibin Sa'ad, at-Tabakat al-kubra


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 306]


�Relacjonował al-Buchari 7/423


�Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-Bari fi szarh sahih al-Buchari”, 7/423


�Tamże 4/446-447


�Ibn Rafik al-Id, „Kitab ahkam al-ahkam - szarh umdat al-ahkam”, 2/67


�Relacjonował Ibn Madża, [al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 211]


�Imam Ahmad podważył autentyczność tego hadisu, lecz al-Arrafi na podstawie innych uczonych uważał, że jest on autentyczny, [Abed al-Met'al Dżabri, „al-Mar'a fi at-tasałor alislami”, str. 54]


�Relacjonował al-Buchari 11/28


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 352


�Patrz podrozdział wielożeństwo Proroka (rozdział 6)


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 117


�Relacjonowali al-Buchari 17/55 i Muslim 8/39


�Relacjonowali Ahmad i Abu Dałud, [N. al-Albani, „Sylsylat alahadis assahiha”, hadis nr 178]


�Abd al-Met'al Dżabri, „al-Mar'a fi at-tasałor al-islami”, str. 59


�Tamże, str. 55


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 118


�Tamże


�Relacjonowali al-Buchari 9/24 i Muslim 7/172


�Muhammad Mahmud as-Sałłaf., „Załdżat an-nabij at-tahirat ła hikmat ta'adudihin”, str. 35


�Tamże, str. 36


�Sa'id Hałła, „Kaj la namdi baidan an hadżat al-asr”, str. 42


�Tamże


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 66


� Relacjonował an-Nisai, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 106]


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 242


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2


�Mustafa as-Sybai, „Almar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 170


�Abd al-Halim Abu Szykka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 360


�Ibn Sa'ad, „at-Tabakat al-kubra”, 8/290


�Relacjonował Muslim, 4/200


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 350


�Tamże, tom, str. 362


�Relacjonował al-Buchari, 11/435


�Relacjonował Ahmad, [M. al-Albani, „al-Ahadis as-sahiha”, hadis nr 671]


�Relacjonował Ahmad, [M. al-Albani, „Sahih al-dżami'e as-saghir”, hadis nr 4813]


�Muhammad Aman Ibn Ali al-Dżami, „Manzylat as-sunna fi at-taszri'e alislami”, str. 16


�Muhammad al-Ghazali, „Fikh as-sira”, str. 78


�Tamże, str. 107


�Tamże


�Muhammad Mahmud as-Sałłaf., „Załdżat an-nabij at-tahirat ła hikmat ta'adudihin”, str. 67


� Relacjonował al-Buchari 6/281


�Muhammad al-Ghazali, „Fikh as-sira”, str. 115


�Ibn Hadżr al-Askalani, „Fath al-bari fi szarh sahih al-Buchari”, 8/186-187


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 426


� Relacjonował al-Buchari 8/222


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 313


�Fuad Abd al-Munim Ahmad, „Mabda'a al-musała fil-islam”, str. 223


� Relacjonowali al-Buchari (7/83) i Muslim (2/158)


� Relacjonował at-Tirmidhi, [al-Bahij al-Chuli, „al-Iislam łal-mar'a al-muasyra”, str. 29]


� Relacjonował al-Buchari (6/257,269)


� Relacjonował Muslim (5/196)


�Ahmad Szałki al-Fachri, „al-Mar'a al-muslima fi majadin al-kital”, Magazyn al-Arabi, nr 198, Kuwejt, 1975r.


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 301


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 461


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 901


�Tamże, str. 315


�Fuad Abd al-Munim Ahmad, „Mabda'a al-musała fil-islam”, str. 203


� Relacjonował Muslim (6/5)


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 23


�Raszid Rida, „Nida'a ila ad-dżins al-latif”, str. 13


� Relacjonował al-Bihiki, [al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 23]


� Relacjonował Muslim, [an-Nałałi, „Rijad as-salihin”, str. 78]


�Ibin Abd al-Birr, „al-Isti'ab fi ma'arifat as-sahaba”, 4/763


� Chodzi o al-Muchtara Ibn Abu Ubaj as-Sakafi, który kłamał, iż jest prorokiem


� Relacjonował Muslim (7/190)


� Relacjonował Muslim (1/53)


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 443


�Zajnab al-Ghazali ad-Dżbeli, „Ajjam min hajati”


�Abd al-Hamid al-Ansari, „as-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 265


�Tamże


�Abd al-Łahhab Chilaf, „Ilm usul al-fikh”, str. 193


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 155


�Abu al-A'ala al-Maududi, „Nazaryjjat al-islam ła hadjihi”, str. 317


�Ibrahim Abd al-Hamid, „Mabadi'e nizam al-hukm fil-islam”, str. 30


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 156


�Jusuf al-Karadałi, „Fatałi muasyra”, część druga


�Abd Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 451


�tTamże


� Jedna z tych opinii, chociaż ma znikomo małą liczbę zwolenników, daje kobiecie prawo do pełnienia wszystkich stanowisk, omówiona będzie na końcu tego podpunktu.


�Ibn Hazm, „al-Muhalli”, 9/429


�Ibrahim Abd al-Hamid, „Mabadi'e nizam al-hukm fil-islam”, str. 868


� Relacjonował al-Buchari, [al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 246]


�Abd al-Al Atła, „Nizam al-kada'a fil-islam”, str. 18


� Zasady prawne zostały podane przez czołowych uczonych prawa islamskiego (ulama usul alfikh) w drugim wieku hidżry. Nauka podstaw prawa islamskiego (ilm usul alfikh) została utworzona i rozszerzona w tym wieku i następnym ze względu na zwiększanie liczby ludów przyjmujacych islam, oraz potrzebę rozwiazywania nowych problemów w oparciu o zasady islamu. Najstarsza z przetrwałych prac mówiących o zasadach tej nauki, jest dziełem imama asz-Szafi'iego (zmarł w roku 204 h.) i dlatego został on uznany za złożyciela podstaw nauki prawa islamskiego,. [Abd al-Łahhab Chilaf, „Ilm usul al-fikh”, str. 17]


�Salah ad-Din Dajjus, „al-Chalifa, tałlijatahu ła azluhu”, str. 274


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 279


�Ibn Kudama, „al-Mughni”, 10/127


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 280


� Oni twierdzą, że omawiany hadis Proroka dotyczy tylko kalifatu, a nie ogółu spraw dotyczących rządzenia.


�Mustafa as-Sybai, „al-Mar'a bajna al-fikh łal-kanun”, str. 39


� Nieliczni starożytni uczeni prawa islamskiego byli zwolennikami idżtihadu na tych zasadach prawnych, jak np. imam asz-Szałkani i al-Kadi Abu Bakr al-Bakilani, [Kamal Abu al-Madżd, „Muładżaha ma'a anasyr al-dżumud”, Magazyn al-Arabi, Kuwejt, str. 18].


Współczesny uczony prawa islamskiego Jusuf al-Karadałi jest zwolennikiem idztihadu na niektórych zasdach prawnych, [Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 292]


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 290


�Hisba w dosłownym tłumaczeniu z języka arabskiego oznacza rozliczenie. Osoba odpowiedzialna za hisbę wyznaczona jest przez władzę, jej zadaniem jest nakazywanie dobra i zakazywanie zła. Miała ona szerokie uprawnienia. Mogła egzekwować przestrzeganie prawa nawet siłą, a jeśli zaszłaby konieczność to przy pomocy służb porządkowych. Jednak ona nie była sędzią i nie mogła skazywać w sprawach karnych, gdyż to należy do kompetencji sędziego. [Hasan Ajjub, „as-Suluk al-idżtimai fil-islam”, str. 465]


�Ibn Hazm, „al-Muhalli”, 10/631


�Muhammad al-Ghazali, „as-Sunna an-nabałija bajna ahl al-fikh ła ahl al-hadis”, str. 47


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 198


�Abu al-Ala al-Maududi, „al-Chilafa łal-mulk”, str. 82


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 296


�Abd al-Hamid al-Ansari, „al-Hokuk as-syjasyjja lil-mar'a fil-islam”, Magazin Dałrijat kulijat asz-szari'a ład-dirasat al-islamija, Uniwersytet Kataru, Katar, 1982r., str. 320


�Tamże


�Zafer al-Kasymi, „Nizam al-hukm fisz-szaria łat-tarich”, tom 1, str. 344


� Muhammad al-Ghazali dla szerokiego grona muzułmanów jest najwybitniejszym uczonym prawa islamskiego z ostatnich kilkudziesięciu lat, a z pewnością jednym z najwybitniejszych.


�Muhammad al-Ghazali, „as-Sunna an-nabałija bajna ahl al-fikh ła ahl al-hadis”


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 369


�Muhammad al-Ghazali, „as-Sunna an-nabałija bajna ahl al-fikh ła ahl al-hadis”, str. 47-51


�Opowieść o królowej Saby znajdzie czytelnik w surze 27 wersety 23-44.


�Zwracam uwagę, że muzułmanów obowiązują prawa obiawione Prorokowi Muhammadowi. Oznacza to, że skoro w islamie jest mowa o jakiejś sprawy to nie można wyciągać wniosków ze zdarzeń z czasów poprzednich Proroków.


�Abd al-Hamid Mitłalli, „Mabadi'e nizam al-hukm fil-islam”, 905


�Abu Hamid al-Ghazali, „al-Mustasfa min ilm al-usul”, str. 335


�Zwracam uwagę, że Abu Hamid al-Ghazali nie należał do tej małej grupy uczonych, a jedynie wspominał o niej


� Jest to hadis, który został podany przez łańcuch zaufnych przekazicieli (isnad - łańcuch) w pierwszych trzech wiekach islamu, jednak liczba tych łańcuchów nie przekracza ilości podających hadisy mutałatyr. Zwracamy tu uwagę, że uczeni prawa islamskiego tak dawniej jak i obecnie w sprawach doktryny religii (al-akida) wyciągają wnioski wyłącznie z Kur’anu i hadisów mutałatyr (jak np. w sprawach istnienia Boga i Jego atrybutów). Należy zwrócić uwagę, że wszyscy uczeni muzułmańscy przyjmują hadisy ahad w wszystkich innych dziedzinach.


�Abd al-Hamid al-Ansari, „asz-Szura ła asaruha fid-dimukratija”, str. 283


�Hadisy te zostały wymienione przez bardzo wiele osób w pierwszych wiekach islamu. Są bez najmniejszego wątpienia prawdziwe. Przykładem tego typu hadisów jest hadis dotyczacy ilości rakatów modlitw (salat).


�Żaden uczony w historii islamu takiego stwierdzenia nie sformułował.


�Hadisy Proroka dzielą sie na dwa rodzaje. Jego wypowiedzi jako Wysłannika Allaha obowiązują wszystkich zawsze i wszędzie. Natomiast hadisy Proroka jako świeckiego władcy i zwykłego człowieka o znaczeniu lokalnym, miały na celu niesienie korzyści, jak np. wyznaczanie sędziów, wysłanie wojsk czy podpisanie kontraktów, [Mahmud Szaltut, „al-Iislam akida ła taszri'e”, str. 521].


�Relacjonował Ibn Madża


�Muhammad al-Ghazali, „Fikh as-sira”, str. 259


�Omar Munir al-Ghadban, „Ilajki ajjatuha al-fata al-muslima”, str. 300


�Tałfik Ali łahba, „Dałr almar'a fil-mudztama'a al-islami”, 197


�Relacjonował al-Buchari (13/313 i Muslim (6/50)


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 220


�Fathi Jakin, Kajfa Nadu lil-Islam, Bejrut, st. 145


�Relacjonował al-Buchari i Muslim


�Relacjonowali Abu Dałud, at-Tirmidhi i Ibn Madża.


�Główne zasady systemu dziedziczenia w islamie zostały omówione w trzech wersetach Kur’anu czwartej sury (11,12 oraz 176).


�al-Bahij al-Chuli, „al-Islam łal-mar'a al-muasyra”, str. 203


�Relacjonowali Ibn Abu Hatim i Ibn Dżarir, [Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, str. 590]


�System dziedziczenia w islamie omówiony jest w podręcznikach prawnych oraz interpretacjach Kur’anu, natomiast w niniejszym opracowaniu nie zostanie szczegółowo przedstawiony.


�Sajjid Kutb, „al-Adala al-idżtima'ija fil-islam”, str. 48


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 2, str. 450


�Chalid Muhammad Chalid, „ad-Dimukratija abadan”, str. 243


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 1, str. 278


�Ibn Tajmijja, „at-Turuk al-hakima”, str. 161


�Tamże, str. 171


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 1, str. 280


�Zwracam uwagę, że obcinanie ręki za kradzież występuje, gdy czyn popełniono nie z powodu głodu oraz, jeśli kradziony materiał był zabezpieczony. Oznacza to, że na przykład sługa pracujący w domu, mający wolny dostęp do wszystkiego nie zostanie w ten sposób ukarany w przypadku kradzieży. Kara następuje, gdy złodziej kradnie zabezpieczone mienie celem wzbogacenia się. [Sajjid Kutb, „Fi zylal al-Kur’an”, str. 883]


�Chodzi tu o modlitwę (pięciokrotną w ciągu dnia) - salat


�Muhammad al-Ansari, „Irszad al-mustarszid”, tom 1, str. 43


�„Kitab al-fikh ala al-mazahib al-arba'a, str. 121


�Oddalenie się od kobiet oznacza jedynie kontakty seksualne, a po zakończeniu menstruacji czy połogu powinna się wykąpać.


�Post w miesięcu ramadan jest obowiązkiem, natomiast istnieje także post nieobowiazkowy lecz zalecony (sunna).


�Muhammad al-Ansari, „Irszad al-mustarszid”, tom 1, str. 131


�Dotyczy to zjedzenia zabronionego przez Allaha owocu.


�Ibn Kasir, „Tafsir al-Kur’an al-Azim”, (interpretacja wersetu 10 sury 66)


�Jahja Abd Allah al-Mualimi, „al-Mar'a fil-Kur’an al-Karim”, str. 127


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir almar'a fi asr ar-risala”, tom 1, str. 185


�Jahja Abd Allah al-Mualimi, „al-Mar'a fil Kur’an al-Karim”, str. 128


�Faraon postanowił zabić wszystkich nowonarodzonych chłopców z ludu Izraela. Allah sprawił, iż mały Mojżesz został uratowany


�Jahja Abd Allah al-Mualimi, „al-Mar'a fil-Kur’an al-Karim”, str. 140


�Salomon według religii islamskiej był jednym z proroków, a nie tylko królem.


�Jahja Abd Allah al-Mualimi, „al-Mar'a fil-Kur’an al-Karim”, str. 149


�Rozdział jest następującej treści: „


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Szubuhat ła abatil hałla ta'adud załdżat ar-rasul”, str. 36-37


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir al-mar'a fi asr ar-risala”, tom 1, str. 190


�Relacjonowali al-Buchari (8/128) i Muslim (7/123)


�Relacjonował Ahmad, [Munir al-Ghadban, „Ilajki ajjatuha al-fata al-muslima”, str. 34]


�Muhammad Mahmud as-Sałłaf, „Załdżat an-nabij at-tahirat ła hikmat ta'adudihin”, str. 35


�Relacjonował at-Tirmidhi, [Muhammad Ali as-Sabóni, „Szubuhat ła abatil hałla ta'adud załdżat ar-rasul”, str. 40]


�Muhammad Ali as-Sabóni, „Szubuhat ła abatil hałla ta'adud załdżat ar-rasul”, str. 40


�Relacjonowali al-Buchari i Muslim


�Relacjonował Muslim (7/145)


�Relacjonowali al-Buchari (6/145) i Muslim (7/145)


�Samir Ismail, Jolanta Kopacz, „al-Hikama”, Gazeta S.S.M., Białystok, 1995, nr 4


�Abd al-Halim Abu Szukka, „Tahrir almar'a fi asr ar-Risala”, tom 1, str. 251


�Tamże


�Omar Rida Kahala, „A'alam an-nisa'a”


�Tamże, tom 1, str. 10
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� Początkiem tego procesu stał się wyjazd grup studentów egipskich, za panowania Muhammada Alego na początku dziewiętnastego wieku, na studia do Francji. Jednym z przewodników tych misji był Rafi'e at-Tahtałi. Europejska cywilizacja i sytuacja kobiety na Zachodzie wywarły wpływ na jego przekonania, do konieczności i do prawa uczestnictwa kobiety w życiu społecznym. Wracając do Egiptu wydał książkę, w której wyraził swój pogląd w tej kwestii. Wzywał między innymi do zmiany ubioru oraz do zezwolenia na kontakty kobiety z obcymi mężczyznami [Muhammad Kutb, „Ma'arakat at-takalid”, str. 125-129].


	Ówczesne społeczeństwo na Wschodzie było zupełnie do tego nieprzygotowane i niemożliwością stało sie, by jego słowa znalazły posłuch. Właśnie dlatego został potępiony przez różne sfery społeczne. Jednak wyzwanie at-Tahałego bez wątpienia było punktem zwrotnym do rozpoczęcia dalszych działań w tym kierunku.


	Drugą osobą działającą na rzecz emancypacji kobiety był również Egipcjanin - Kasim Amin. On także zmienił swoje poglądy pod wpływem cywilizacji europejskiej. Pochodzący z tureckiej konserwatywnej rodziny, był wyróżniającym sięstudentem i wyjechał na dalsze studia do Francji niespełna wiek później niż at-Tahtałi. Po powrocie do Egiptu wzywał do emancypacji kobiety na wzór francuski. Napisał książkę pod tytułem „Emancypacja kobiety” (tahrir al-mar'a); zawarł w niej twierdzenie, że wyzwolenie kobiety wzmocni kontakty społeczne i przyniesie wiele korzyści [Tamże, str. 253]. Amin nie spotkał się z tak ostrą krytyką jak at-Tahtałi. Powodem tego bbyły inne czasy i zwiększenie się liczby zwolenników tego punktu widzenia oraz większa otwartość na Zachód. Mimo tego został poddany krytyce do takiego stopnia, iż obawiał się opuszczać dom i zdecydował się nie powracać do tej sprawy. Jednak ówczesny polityk i minister egipski Sa'ad Zaghlul zachęcał go do szerzenia haseł emancypacji gwarantując mu ochronę oraz pomoc. W ten sposób doszło do wydania drugiej książki pod tytułem „Nowa kobieta” (al-mar'a al-dżadida) [Tamże]. Także w pierwszych dekadach dwudziestego wieku wielu wykształconych na Zachodzie osób, m.in. Taha Husajn, wzmocniło ten punkt widzenia.


	Z kobiet walczących o emancypację najbardziej znane są Huda Sza'arałi, Maj Zijada oraz Nazi Fadel. Każda z nich prowadziła swój salon literacki, w którym spotykali się wykształceni i wpływowi w Egipcie ludzie, stąd szerzyły się nowe idee, zyskujące coraz więcej zwolenników. Huda Sza'arałi pochodziła z znanej i bogatej rodziny. Wyjeżdżając do Francji nosiła al-hidżab, po powrocie już go nie miała. Gromadziła wokół siebie wiele kobiet o tych samych poglądach [Muhammad Kutb, „Łakiuna al-muasyr”, str. 209].


	W roku 1919 zorganizowano w Kairze demonstrację przeciwko Anglikom okupującym Egipt. Demonstranci skierowali się do koszar wojskowych, wśród nich była grupa kobiet, której przewodziła żona Sa'ada Zaghlul - Safijja Zaghlul. Zebrały się one na placu al-Ismailija, gdzie Safijja Zaghlul zdjęła chustę zakrywającą głowę, rzuciła na ziemię, polała  benzyną


 i spaliła. Plac ten nazwano później at-Tahrir, czyli placem wolności na pamiątkę tego wydarzenia [Tamże].


	Trzeba zdać sobie sprawę z faktu, że obyczaje panujące w Egipcie wywierały wpływ na inne kraje arabskie i islamskie. Naturalnie, Egipt przodował w świecie islamu w emancypacji kobiety na wzór zachodni. Jego wpływ  na stosunki panujące w świecie islamskim zawsze był znaczny. 


	W konsekwencji takich działań zaczęto spotykać na ulicach  kobiety nieprzestrzegające zasad ubioru muzułmańskiego. Wielką rolę odegrały tu przede wszystkim środki masowego przekazu propagujące zachodni model życia.
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